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ग्यारहवाँ अध्याय 


मध्यकाल +ो भूमिका 


सध्यकाल में भारत का साँध्कृतिक इतिहास सम्राट हें की सृत्यु 
(ईसवो सन्‌ ६४७ में) के बाद से प्रारम्भ होता हूँ और १५वों शताब्दी में 
मुगल साम्राज्य के पतन के साथ समाप्त होता है । इस भूमिका के अन्तगंत 
अपन सांस्कृतिक इतिहास की पृष्ठभूमि प्रस्तुत करने के लिए हम संक्षेप में 
इस काल के राजनोतिक इ तिहास पर प्रकाश डाल रहे हूं । 


हषे के साथ-साथ भारतीय इतिहास की आंशिक एकता का अन्त हो जाता 
हँ और १शवों शताब्दी के अन्तिम वर्षों तक यह एकता किसी भी मात्रा मे 
पुनः नहीं आतो। इस काल म॑ भारत में कई स्वतन्त्र राजवंशों के राज्य 
हो गए थे। उत्तर भारत में ये राजवंग मुख्यतः राजपूत थे। ह॒७ंसे 
लेकर राजपुतों के उदय तक के समय में ईसवी सन्‌ की पाँचवीं तथा छठवीं 
दाताब्दी में भारत में आए हुए भिन्न-भिन्न विदेशी जातियों के दल हिन्दुओं 
में बिलोन हो गए थे। राजपृत बंशों में से अनेक इन्हीं विदेशी जातियों 
की सन्तति थे। 


आर 


हुं की मृत्यु के बाद से लेकर भारत में मुसलमानों के आगमन के 
बीच के ५५ वर्षों में भारत अनेक बड़े-बड़े राज्यों में विभाजित हो गया 
था। इस बीच इनमें इतने अधिक उथल-पुथल और यंद्ध होते रहे कि 
उन सबका वर्णन करना सम्भव नहीं हें। इसलिए हम यहाँ पर केवल 
भारत के कुछ अधिक प्रसिद्ध राज्यों के इतिहास की कुछ मुख्य-मुख्य विशेष- 
ताओं पर प्रकाश डाल रहे हैँ । 


उत्तर में काइमीर, कन्नौज, बंगाल और बिहार के पाल तथा सेन, 
. बुन्देलखण्ड के चन्देल, गुजरात, सालवा, दिल्‍ली और अजमेर मुख्य राजपुत 
राज्य थे । 

(१) काश्मोर :-- सबसे पहले काइमीर कर्कोट राजवंश का राज्य था 
ओर उसके बाद यहाँ उत्पल राजवंश का राज्य आया। इस वंश में 
अवन्तिवर्मन नामक सबसे प्रमुख राजा हुए थे जिन्होंने ईसबवी सन ८५५ से 
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८८३ तक राज्य किया था। उनके मन्त्री सुइया के अधोन इंजीनियरिंग के 
बड़े-बड़ काम किए गए थे । चौदह॒वों शताब्दी तक यहाँ हिन्दू राजाओं का 
राज्य था और इसी शताब्दी में इसे मुसलमानों ने विजय किया । बारहवीं 
शताब्दी में कल्हण न प्रसिद्ध ग्रन्थ “राजतरंगिणे” में इसका इतिहास लिखा। 
काश्सीर में मध्यकाल का इतिहास बहुत भ्रमपर्ण है और इस काल में यहाँ के 
राजाओं को प्रद्भा के साथ दुव्यंबहार करते हुए और किसानों को लूटते हुए 
दिखाया गपा हूं । 


(२) कन्नोज :-- हर्ष की भत्यु के बाद कन्नोज राज्य यश्योवर्मन के 
आधीन आता हें। कहा जाता हूँ कि यशक्षोवर्मन ये ईसबी सन्‌ ७३१ 
में चोन में अपना एक राजदूत भेजा था। काइमोर के राजा ललितादित्य 
और उसके पुत्र तया बंगाल के पाल राजा ने भी यज्चोवर्गन तथा उसके बंशजों 
को हराया। अन्‍न्ततः नवीं शताब्दी में प्रतिहारों था परिहारों ने इसको 
विजय क्रिया। प्रतिहार दक्षिणी राजपताना से आए थे। प्रतिहार राजाओं 
में राजा भोज (ईसवो सन्‌ ८४०-८९०) सबसे प्रसिद्ध हुए। इन्होंने 
आधी शताब्दी तक राज्य किया और सोराष्ट्र, अवध तथा समगध का एक 
सम्मिलित साम्राज्य बनापा। इनके आधोन कन्नोज मे बहुत सुचारु शासन 
रहा ओर बड़ी सॉस्कृतिक जागृति हुई। इनके पृत्र ने भी प्रगतिशील 
परम्परा को क्रायम रखा तथा प्रसिद्ध कबि और नाहइयकार राजशेखर 


को संरक्षण थिपा । 


बाद में, १०९० ६० में कन्नोज पर गहुरवारों का अधिकार हो गया। 
बारहयों शताब्दी म॑ कन्नौज के प्रसिद्ध राजा जयचन्द थ्रे जिनकी पुत्री को 
पृथ्वीराज उसके साथ विवाह करने के लिए बलात ले गए थे। जयचन्द 
को मुहम्मद गोरी ने हराया ओर कन्नौज मुस्लिम साम्राज्य में शामिल कर 
लिया गया। 


(३) बंगाल :-- हए॑ के बाद के बंगाल का इतिहास छिपा हुआ हे। 
कहा जाता हे कि इसके कुछ भागों में गुप्तों तथा मौखरियों का राज्य था। 
कहा जाता हूँ कि प्रजा अराजकता से ऊब गईं थी और ईसवी सन्‌ ७५० में 
उसने गोपाल को अपना राजा निर्वाचित किया था। इस राजा से पाल 
राजवंश प्रारम्भ हुआ । इस वंश का अन्त १३वीं शताब्दी में हुआ जब कि 
मुसलमानों ने बंगाल को विजय किया। ११वीं शताब्दी में बंगाल के एक 
भाग में सेन नामक नये राजवंश का राज्य हो गया था। मुसलमानों ने 
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इसको भी नष्ट कर दिया। पाल लोग बौद्ध और सेन लोग ब्राह्मण-घर्म 
के संरक्षक थे। 


(४) बन्देलखंड :-- बन्देलखंड मे चन्देलों का राज्य था जो नवीं 
शताब्दी मे प्रख्यात हुए थे और जिन्होंने अपने पड़ोसी प्रतिहार राज्य को 
हराकर बन्देलखंड में यमना नदी तक अपना अधिकार स्थापित किया था। 
इनका राज्य 'जाजकभ क्ति' या 'जिभोति' कहा जाता था ओर खज्‌राहो, महोबा 
ओर कालिजर इस राज्य के मुख्य नगर थं। खझाजराहों के मन्दिर उत्कृष्ट 
ढंग के बने हुए हें। दसवीं दाताबइदी के चन्देल नरेंग राजा ढाँगा तथा 
राजा परमार इतिहास में बहुत प्रशिद्ध ह। पथ्वीराज हारा राजा परमाल 
के हराए जाने के बाद इस राज्य का पतन हो गया। 


(५) गुजरात व मालवा :-- गुजरान पर सोलंकी राजवंश ओर मालवा 
पर परमारों का अधिकार था। ईसवी सन्‌ की दसवों शताव्दी में मूहराज 
ने सोलंकी राजवंश की स्थापना की थी। परमार राजाओं में राजा भोज 
(इनको कन्नौज का भोज न समझाजाय) सबसे प्रसिद्ध हुए। इन्होंने 
सन्‌ १०१८ से १०६० ई० तक राज्य किया। वे बड़ विद्वान और संस्कृत 
विद्या के उदार संरक्षक थे। इनका नाम आदर्श हिन्दू राजा के रूप में लिया 
जाता हे। इनके बाद इनके राज्य का छोप हो गया। 


(६) अजमेर :-- अजमेर ओर साँभर में झताबिदियों तक चौहानों का 
राज्य रहा। इनके राजाओं में विग्रहराज सदसे प्रसिद्ध हुए जो संस्कृत 
साहित्य के प्रसिद्ध संरक्षक थे। इनके भाई के पुत्र पथ्दीराज थे जो भारतीय 
इतिहास में प्रसिद्ध हो गए हें। इनकी बीरता की कथाओं पर चन्दवरदाई 
ने 'चन्द रायसो' नामक बीरगाथा लिखों थी। कुछ समय पश्चात दसवीं 
शताब्दी में दिल्‍ली भी अजमेर का एक भाग हो गया था और मुहम्मद गोरों 
के समय में पृथ्वीराज यहाँ के राजा थे। सहम्भद गोरी द्वारा पृथ्डीराज के 
हराए जाने के बाद उनका साम्राज्य भी मुस्लिम साम्राज्य में सम्मिलित 
ही गया। 


जिस सभय उत्तर भारत में राजपूुतों का राज्य था उस समय दक्षिणी 
भारत में कई अन्य लोगों के राज्य थें। दक्षिणी प्रायद्वीय का मध्यकालीन 
इतिहास मुख्यतः दो राज्य-समूहों से सम्बन्धित हें। एक राज्य-समह 
उत्तर में नबंदा और कृष्णा के बीच के दक्षिण! दोआब में था और दूसरा 
राज्य-समूह दक्षिण में तुंगभद्रा में था। इसमें इन नदियों के उस पार के 
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राज्य शामिल थे। ये राज्य दुनियाँ से इतने अलग थे कि इनके इतिहास 
में स्थानीय महत्व से अधिक के विवरण नहीं हें। अस्तु, हम संक्षेप में यहाँ 
के कुछ मुख्य राज्यों तथा व्यक्तियों का वर्णन कर रहे हें । 


(१) मंसर :--मंसूर में सर्वप्रथम ईसवी सन्‌ की तीसरी शताब्दी से 
छठवीं शताब्दी तक 'कादम्बों का ओर बाद में दसवों शताब्दी तक गंगा 
राजवंश का राज्य रहा। गंगा राजवंश के राजा बाद में कलिग गए और 
इन लोगों ने वहाँ ईसवी सन्‌ की १५वों शताब्दी तक राज्य किया। उनके 
राज्य काल में गोमाता की ५६॥ फीट ऊँची बहत मृति का निर्माण हुआ 


जो भारतवष मे अद्वितीय हें । 


(२) चालुक्य :-- दक्षिण में प्रारम्भिक सध्यकालीन राजवंश में 
“चबालक्य” सबसे अधिक प्रसिद्ध थे। इनके राजा पुलकेशिन (प्रथम) ने 
बम्बई के वतंमान बीजापुर जिले में स्थित बदामो में 'चाल॒क्या राजवंश 
की स्थापना को थी। इनमे पौतन्र पुलकेशिन (द्वितीय) हष॑ के समकालीन 
थे और उन्हीं के समान दक्षिण में अद्वितीय राजा थे। इन्होंने हएष को 
भी हराया था यद्यपि पल्लवों ने, जो ईसबवी सन्‌ ६४२ में दक्षिण में बहुत 
दक्तियालो हो गए थे, पुलकेशिन द्वितीय को हराया था। परन्तु पल्‍लवों 
और चालक्यों म॑ निरन्तर युद्ध होता रहा और अन्ततः आठवीं शताब्दी में 
“राष्ट्रकटों ने चालुक्य वंश को छिन्न-विच्छिन्न कर दिया। 


“राष्ट्रकटों” का राज्य दो शताब्दियों से अधिक समय तक जारी रहा 
और कहा जाता हू कि इस वंश का अरबों से भी व्यापारिक सम्बन्ध था। 
चालक्य और राष्ट्रकट दोनों वंशों के राज्यकाल में दक्षिण में अनंकानंक 
सन्दिर बने जिनको चट्टानों को काटकर बनाया गया । केलाश मन्दिर बहुत 
प्रसिद्ध हैं । मुख्य चालक्यवंश की हार के बाद ईसवी सन्‌ ९७३ मेंइस 
वंश की एक अन्य शाखा कल्याणी मं स्थापित हुई। इसके सबसे प्रसिद्ध 
राजा विक्रमादित्य हुए। इन्होंने युद्ध में जो साहसपुर्ण कार्य किए थे 
उनका वर्णन बिल्हण ने किया हं। इनके दरबार में बंगाल के बाहर प्रच- 
लित हिन्दू कानून के प्रमुख ग्रन्थ मिताक्षरा के लेखक विगानेइवर भी रहते 
थ। ११ वीं और १२ वों शताब्दी में चालक्य बंश की इस शाखा का 
अन्त हो गया और देवगिरि के यादवों तथा द्वारसम॒द्र के होयसला राज- 
बंशों ने इस शाखा को हरा दिया। 


मंसर का होयसला राजवंश बारह॒वों शताब्दी (ईसवी सन्‌ ११३० के 
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निकट) में प्रसिद्ध हुआ । इस राजवंश के राजा रामानज के अनुयायी 
थे । इन्होंने अपने राज्य में १९ वीं और १३ वीं शताब्दियों में अनेक 
मन्दिर बनवाए थे। निर्माण-कला के दृष्टिकोण से हालेबिड का मन्दिर 
इनमें सबसे अधिक प्रसिद्ध हें। अलाउद्दीन खिलजी ने इनको तथा देवगिरि 
के यादवों को, जो चालक्य राज्य के सामंतों के वंशज थे और (९वां 
शताब्दी में प्रसिद्ध हुए थे, हरा दिया । 

(३) पललव--सुद्र दक्षिण के राज्यों में पहलवों का राज्य सबसे 
प्रमुख था। यद्यपि पललव राजदंग ईसवी सन्‌ को चौथी शताब्दी से हो 
प्रारंभ्भ हो गया था, फिर भी यह वंश छठवोीं शताब्दी भें विख्यात हुआ। 
इनकी राजधानी कांचो या काँचीवरम थी। ये लोग छटवीं शताब्दी के 
मध्य से लेकर आठवों शताब्दी के मध्य तक दक्षिण मं सबसे अधिक 
शक्तिशाली थे। इनका राज्य नमंदा तक फैला हुआ था। इन्होंने अनेक 
शानदार स्मारकों तथा इमारतों का निर्माण कराया था जिनमे मम्लापुरम 
स्थित सात रथ या मन्दिर बहुत प्रसिद्ध हें। नवों शताब्दी में चोलों के 
द्वारा हरा दिए जाने पर इस राजवंश का पतन हो गया। 


चोल, पॉड्य और चेर राजवंश अस्मरणीय अतीत काल से ही अत्यंत 
प्रसिद्ध रहे हैं। ये राजवंश सोौरयंकाल में भी थे। मध्यकाल में भी १३ वीं 
शताब्दी तक इनके सुव्यवस्थित राज्य क्रायम रहे। चोलवंद का राज्य 
उस प्रदेश म॑ था जिसमें अब मद्रास, उसके कुछ पड़ोसी जिडे ओर मंसुर 
के कुछ भाग, नेल्लोर से प्दूकोट्टई तक पड़ते हं। पॉड्य राज्य उस प्रदेश 
में था जो इस समय मदुरा जिले में ह. और इसमें तिन्नेवेली तथा ट्रावण- 
कोर के कुछ भाग शामिल थ। चेर या केरल मुख्यतः पश्चिमी घाटों के 
पहाड़ी प्रदेश म॑ चद्धगिरि नदी के दक्षिण तक थे। इन राज्यों में चोल 
राज्य अधिक प्रभृत्वपर्णं था। मध्यकाल म॑ दसवीं शताब्दी और ११ दीं 
शताब्दी के पहुले २५ वर्षों में राजाराम महान्‌ और उनके पत्र के आधीन 
चोल सर्वोच्च शक्ति थे और उन्होंने चालक्य, पॉडव तथा लंका, बंगाल 
पेगू ओर अन्डमान के राजाओं को हराया था। १३ वो श्ञताब्दी में विजय- 
नगर राज्य (पॉडयबंश को महानशक्ति) की स्थापना और मुसलमानों के 
आक्रमण से चोलवंदश को सत्ता समाप्त हो गई। चोलवंश के राजा कला 
एवं साहित्य के संरक्षण के लिए प्रसिद्ध थे। उन्होंने स्वायत्त शासन अथवा 
पंचायत व्यवस्था का सफल प्रयोग भी किया था। तंजोर, चिदाम्बरम तथा 
अस्य स्थानों में उनके प्रसिद्ध मन्दिर पाये जाते हें। चोल राजागण शव थे। 
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पॉडय राजवंश चोल, पललव या लंका से सदंव लड़ाई लड़ता रहा था। 
१३ वों हताब्दी में पॉड्य वंश प्रभ्ख दाकित थं और मार्कपोलो ने, 
जिसने ईसवी सन्‌ ११८८ ओर १२९३ में पॉड्य राजाओं से मुलाकात 
की थी, उनको संस्कृति का वर्णन किया हू। मार्कोपोलों ने उस बृहत्‌ 
व्यावसाधिक गतिविधि का विजशद्‌ वर्णन किया हें जिसके लिए उस समय 
पॉडयवंश प्रसिद्ध था। इसने यह भो बताया हे कि उस समय भारत में 


अरब और चीन से जहाज़ आया करते थे। 


चेर राजवंश चोल या पॉड्य के भित्र रहा करते थे। उनका कोई 
उल्लेखनीय प्रभाव नहीं था । 


भारत मं मुसलमानों की सत्ता के उदय के पूर्व मध्य काल में हिन्दुओं 
द्वारा शासित उक्त प्रमुख राज्य थें। भारत का यह संक्षिप्त राजनीतिक 
इतिहास इस महत्यपूर्ण बात को सिद्ध करता ह कि उक्त राज्यों में राज- 
नोविक एचता को भावना नहीों थी, यह चतना नहीं थी कि एकता मेंही 
शक्ति रहतो है, और इवो लिए थे सुस्लिख आक्रमणों का मुकाबला न कर सके । 
परन्तु यह सोचना भारी भूठ हूँ कि सुसरूसानों ने पूरे भारतवर्ष को विजय 
किया था। उस तमव नो हिमाचल में रिथित राज्य स्वतंत्र थे। इसकाल 
में भो राजयूुताता, आताम, उड़ीसा और घुदूर दक्षिण के राज्य (भारत के 
अन्दरूनी भाग के राज्य) कियो-किपसों सप्तत्त तक स्थतंत्र थे) 


अब हम भारत हें सूश्लिम दाप्ता के 6 बषय पर आते हेँं। मुसल- 
मानों का प्रथम आक्रम्ग सिन्ध में हुआ था। मुसलमानों के महान पंगम्बर 
मुहम्मद की मृत्यु के जार खडीफाओं का युग प्रारम्भ हो गया था। 
आठयों शताब्दी के प्रारंभिक वर्षा में खलीफा उसर के आधीन अरखों 
ने सिन्ध पर आक्रमण किया। हिन्दू राजवंश पराजित हो गया था। पंरतु 
शीत्ष ही मुस्लिम जगत में उपद्रव हुए और इसलिए सिन्ध में अरब 
शासत का अल हो गता। दसवीं और ११ वों शताब्दी के प्रथम चतु- 
थाश में मुसलमानों का भारत पर दूसरा आक्रमण हुआ। इस बार 
महम्‌द गज़नवों ने आक्रमण किया था और वह उत्तरी भारत के विस्तृत 
भाग में सक्रिय रहा। इसका आक्रमण केवल घन के लिए हुआ था। 
उसने यहाँ आकर कई हिन्दू राज्यों और अनेक मन्दिरों को लूटा और 
लट-पाट करते के बाद वह यहाँ से वापस चला गया। उसने इस प्रकार के 
कई आक्रमण किये परन्तु इसके आक्रमणों का कोई स्थायी प्रभाव नहों 
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हुआ। इन हमलों का केवल यही प्रभाव हुआ कि उत्तरी भारत की 
स्थिति और भी बिगड़ गई और अनक्य बढ़ गया। बारहवों शताब्दी 
(ईसबी सन्‌ ११९३) के अन्त में भारत में मुस्लिम शासन स्थायी रूप में 
स्थापित हुआ। सन्‌ ११७५-७६ ई० में अफगानिस्तान के मुहम्मद गोरी 
ने भारत पर आक्रमण किया और विभिन्न राजपुत राजाओं को पराजित 
किया जिनमें पृथ्वोराज तथा और राजा लोग भी शामिल थे। मुहम्मद गोरी 
भारत में अपने मुख्य सेनापति को छोड़ गया था जिसने मुहम्मद गोरी 
की मृत्य के बाद गृूलाम राजवंश चलाया । 


सन ११९३ ई० से सन १७०७ ई० तक भारत में मुसलसानों का 
शासन रहा। उनके शासन के कुछ सिद्धान्त अब भी यहाँ मोजद है। मुसल- 
सानों के शासनकाल मं भारत में विभिन्न मुस्लिम राजबंद हुए जिनको 
राजधानी दिल्‍लो या आगरा रही। 


प्रथम मस्लिस राजवंश तथा कंशथ्रित गुलापों दाग था जो सन्‌ १२०६ 
ई० से सन १२९० ई० तक चला। इसके संस्थापक के अतिरिक्त इस 
वंश में इल्तुत्मिश ओर बलबन सर्वाधिक प्रसिद्ध राजा हुए। जिस समय 
इनकी सत्ता अपनो पराकाप्ठा पर थी उस समय सम्पुर्ण उत्तरी भारत 
उनके आधोन हो गया था। 


सन्‌ १२९० ई० में गुलामदंश के स्थान पर खिलजी वंश आया। 
सन १३२५ ई० तक भारत में खिलजीबंधश का शासन रहा। इस वंश 
में सबसे प्रसिद्ध राजा अलाउट्रीन खिलजो हुआ। भारत के मुस्लिम राजाओं 
में यह पहला राजा था जिसने पहली बार दक्षिण पर भी चढ़ाई की और 
इसके सेनापति ने मदुरा तक के सुद्र दक्षिण के राज्यों को विजय किया था। 


अलाउद्देन के बाद खिलजियों का पतन हो गया और तुग़लकों ने 
(सन्‌ १३२१-१३९८ ई० तक) इनका स्थान छिप्रा। इनमें सुहम्भद तुश़रूक 
ओर फिरोज़ तुग़छ़क नामक दो सबसे प्रसिद्ध राजा हुए। अलाउद्दीन की 
भांति मुहम्मद तुश़लक ने भी दक्षिण को विजय किथा था। मुगलों के पूर्व 
के राजाओं में ग्रह सबसे विद्वान राजा था। तुगलकों के शासनकाल में भारत 
को मसध्यवर्तोीं शक्षितियाँ पुनः जोर सारने हरूगों और मुहम्मद तुगलक को 
मृत्य के बाद भारत के सभी भागों हें कई स्वतंत्र हिन्द्र तथा मुस्लिम 
राज्य क़ायम हो गए। इन राज्यों में मेवाड़, विजयनगर, बहमनी, बंगाल, 
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काइमीर, गुजरात और सिन्ध प्रमुख थे। बाद में मालवा और जोनपुर 
नामक स्वतंत्र राज्य भी हो गए । बंगाल सन्‌ १३४० से १५४० तक स्वतंत्र 
रहा । मालवा सन्‌ १३९८ से सन्‌ १५३१ ई० तक, गुजरात सन्‌ १४०१ से 
१५७२ ई० तक, काइसीर चोदह॒वों शताब्दी से सन. १५०६ ई० तक तथा बहमनी 
सन्‌ १३१४७ से १५८० ई० तक स्वतंत्र राज्य रहे। सन्‌ १५८० ई० में 
बहमनी राज्य के बरार, अहमदनगर, बीजापुर, बीदर ओर गोलकुण्डा नामक 
५ टुकड़े (राज्य) हो गए। मुगलकाल में इन सब राज्यों की भी स्वतंत्रता 
का अन्त हो गया और ये भो मगलों के आधीन हो गए। विजयनगर सन्‌ 
१३३६ से १५६५ ई० तक स्वतंत्र राज्य रहा और सन्‌ १५६५ में बहमनो 
राज्य के वंशजों ने इसे पराजित कर दिया। इसी समय में सन्‌ १३९८ 
ई० में भारत पर तंम्र का आक्रमण हुआ । इसने दिल्ली, मेरठ और हरद्वार 
तक पूरे उत्तर भारत को नष्ठ कर दिया था। तंम्र के आक्रमण के फल- 
स्वरूप सम्पृर्णं भारत में अराजकता फेल गई थी। सन्‌ १४१४ से १४५० 
ई० तक दिल्‍ली के आस-पास सेयदों ने राज्य किया। वे महत्वपूर्ण नहीं 
थे और इसलिए उनके कार्य उल्लेखनीय नहीं हें। कुछ समय बाद पंजाब 
के बहुलोल लोदी न दिल्‍ली के राजसहासन पर अधिकार कर लिया और 
इसन लोदी वंश चलाया जो सन्‌ १५२६ ई० तक चला और इसी सन्‌ से 
म्‌गलों न॑ इसका स्थान ले लिया। 


सन्‌ १५२६ में बाबर के आधीन मुगल लोग, कुछ लोदी तथा राजपृत 
राजाओं के निमंत्रण पर, भारत में आए। लोदी राजा इब्राहीम की निरं- 
कुशता से बचान के लिए कुछ लोदी तथा राजपुत राजाओं ने बाबर 
को बुलाया था। इब्राहीम हार गया और बाबर ने भारत में स्थायी रूप 
से रहने का निर्णय किया ओर इस प्रकार उसने मुगल राजवंश को स्थापना 
को। मुगल राजवंश वास्तव में सन्‌ १५२६ ई० से सन्‌ १७०७ ई० तक 
चला यद्यपि इसवंश के कुछ कमजोर राजा इसके बाद तक छोटे क्षेत्र में 
राज्य करते रहे। मुगल राजवंश के सबसे प्रसिद्ध राजा अकबर (सन्‌ १५५६- 
१६०५ ई०), जहाँगीर (१६०५-१६२७ ई०), शाहजहाँ (१६२७-१६५८ 
ई०) तथा ओरंगज्ञेब (१६५९-१७०७ ई०) हुए। सन्‌ १६६६ ई० में 
शाहजहाँ की मृत्यु हो गई । म॒गलों के आधीन भारतवर्ष पुनः राजनी- 
तिक रूप में एक हो गया था। ये लोग हिन्दुओं के भी संरक्षक थे ओर 
विशेषत: अकबर के समय में हिन्दू-मुस्लिम एकता उच्चतम सीसा पर 


पहुँच गई थी। यहाँ यह भी उल्लेखनीय हैँ कि अकबर के पिता हुमायू' 
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को बिहार के अफगान राजा शेरश्ञाह के कड़े विरोध का मुकाबला करना 
पड़ा था। सन १५४२ से १५४५ के बोच शेरशञाह उत्तर भारत का राजा 
हो गया था और वह हुमायूं को भारत से भगाने की चेष्टा में सफल 
हुआ। हिन्दुओं के प्रति शेरशाह की नीति बहुत उदार थी और इसका 
शासन सुव्यवस्थित और सुसंगठित था। इसने बहुत से शासन-सुधार 
किए थे ओर नए-नए कानून प्रचलित किए थे। अकबर नें इसका बहुत 
हु॑ंद त्क अन्‌ करण किया हें। 


जिस प्रकार सुल्तानों के काल म केन्द्रीय सत्ता के पतन ने तंम्र के 
आक्रमण को आमंत्रित किया था उसी प्रकार म॒गलों के पतन 
के फलस्वरूप नादिशरशाह का आक्रमण हुआ और भारतवर्ष कई 
स्वतन्त्र राज्यों में पुन: विभाजित हो गया। इन नवीन शक्तियों में मराठा 
बहुत ब्रीर और शक्तिशाली थे तथा उन्होंने भारत के उत्तर और दक्षिण 
दोनों में अपने राज्य कफ़्ायम कर लिए थे। किन्तु विभिन्न भारतीय शक्तियाँ 
(राज्य) आपस में ही लड़ती रहीं और वे आसानी से अग्नेजों की शिकार 
हो गई। भारतोय इतिहास के म॒गलों के पूर्व के समय को सुल्तानों का 
काल कहा जाता हू। सुल्तानों और मुगलों दोनों के समय में भारत को 
सॉसस्‍्कृतिक प्रगति जारी रही। विशेषतः सुल्तानों के काल में दिल्‍ली को 
केन्द्रीय सत्ता के समाप्त होने के बाद जो विभिन्न प्रान्त स्वतन्त्र हो गए थे 
उनको भी हम भारतीय कला और संस्कृति की मुख्य-मुख्य विद्येषताओं 
का संरक्षण करते हुए पाते हे और केन्द्र एवं भिन्न-भिन्न प्रान्तों के राजाओं 
के प्रयास के फलस्वरूप एक सामान्य हिन्दु-मुस्लिस संस्कृति का जन्म 
होता हे। इस नयो संस्कृति का वर्णन हम आगामी पृष्ठों में कर रहे हें। 


बारहवाँ अध्याय 


राजपू्तों का युग 


अभी तक हमने बंदिक काल से लेकर हर्ष-काल तक के भारतीय संस्कृति 
के विकास का अध्ययन किया हैँ। इस काल को हमने “प्राचीन काल” 
कहा हैं । अब हम मसध्यकाल में आते ह। किन्तु पुवंकाल और मध्यकाल 
की संस्कृति के बीच में कोई सोलिक रुकावट नहीं आई और इस काल में 
भी वही संस्कृति जारी रही । सुविधा के लिए “राजपुतों का काल, 
“भारतीय म॒स्लिस राजाओं का काल” तथा “हिन्दू-मुस्लिस संयोग” के 
शीर्षकों के अन्तर्गत हम इस कार की संस्कृति का अध्ययन कर रहे हें। 
“राजपुत-काल' के अन्त्गंत हम ईसबी सन्‌ ७०० से १८०० तक भारतीय 
संस्कृति में हिन्दुओं द्वारा किए गए ग्रोगवानों का वर्णन करेंगे। “भारतोय- 
मस्लिम राजाओं के काल” के अन्तर्गत हम मुसल मानों द्वारा भारतीय संस्कृति 
मे किए गए योगदानों का वर्णन कर रहे हू । हमारी सरदृति में हिन्दुओं 
और मुसलमानों ने जो संघुक्त योगदान किए हूँ उनका वर्णन “हिन्दू-मुस्लिस 
संवोग' के अन्तर्गत किया जा रहा हैं । 


अब हर्षोत्तर काल में हम मध्यकाल के मोलिक सिद्धान्तों एवं विशेषताओं 
पर व्रिचार करते हें। यह पहले ही बताया जा चुका ह कि भध्यकाल में 
विशेष बात यह हुई कि अनेक रूढ़ियां और नियमादि बन गए। जहाँ तक 
हिन्दुओं का सम्बन्ध हे हिन्दू जीवन के आधार वेसे ही बने रहे जंसे प्राचीन 
काल में स्थापित हुए थे। परिवर्तन भी विस्तारपुर्वक किए गए। धामिक, 
कल/त्मक, वैज्ञानिक तथा अन्य प्राचीन साहित्यों पर टिप्पणियाँ एवं समा- 
लोचनाएँ लिखी गई। कुछ कामों का मत हें कि इन रूढ़ियों, नियमों, 
कानूनों आदि के कारण मध्यकाल के अन्त तक हिन्दुओं की सॉस्क्रृतिक प्रतिभा 
का पतन हो गया। हम लोगों ने अपना सब कुछ खो दिया। पशु- 
पिशाच-पूजा, जाहू-टोना, अन्धविष्वास, पुजा-पाठ, उत्सव-समारोह आदि 
ने सानव-जीवत के विभिन्न चरणों में सक्रिय साहसिक कार्यों का स्थान ले लिया 
ओर हमारी संस्कृति के फ्नन के साथ-साथ हमारी राजनीतिक स्थिति भी 
दुर्बेल हो गई थी जिसके कारण हम उत्तर-पश्चिमी दरों के उस पार से 
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आने वाले विजेताओं के अधीन हो गए। सामाजिक तथा धाभिक क्षेत्रों 
में हमारो रूढ़िवादिता ने अनेक्य (फूट) फंला दिया। इसलिए, कुछ लोग 
इस बात पर जोर देते हें कि भारत का पतन उस समय हुआ जब कि वह 
जीवन के पुर्ण सिद्धान्त या रचनात्मक आध्यात्मिकता, जो भोतिकवाद की 


अच्छाइपों और आध्यात्मिकता का समन्वय हें, के मार्ग से हट गया । 


अब हम साहित्य, धर्म, कला और अरथंशास्त्र के क्षेत्रों में अपनी संस्कृति 
की मुख्य-मख्य विशेषताओं का वर्णन कर रहे हू । 


साहित्य के क्षेत्र में इस काल में अनेक देशीय भाषाएँ विकसित होती 
हें। उदाहरणार्थ, विभिन्न “अपभ्रंशों' का विकास हो जाता हैँ और 
वहत्‌ साहित्य तेयार हो जाता हे! इस क्षेत्र में जेनियों तथा बड़ों न॑ जो 
योगदान किए हें उनका भो बहुत महत्त्व हे । 


जिन कवियों ने हिन्दी से सिलती-जुलती ओर उस समय हिसालय से 
गोदावरी तक औऑर सिन्ध से बंगाल तक बोली जाने बाली भाषा साहित्यिक 
“अपभअ्ंश” में कविताएँ लिखी हैँ उनमें “सरहय' ( सन्‌ ७६० ई० ) 
“स्वयंभुदेव (सन्‌ ७९० ई० )तथा “पुष्पदन्त” (सन्‌*+५९-७२ ई० ) सबसे प्रमुख 
हैं। 'सरहय” का उल्लेख हमने इसलिए किया क्योंकि वे साहित्यिक अपक्षंश 
में काव्य लिखने वाले प्रथम परिचित लेखक हेँ। किन्तु स्वयंभुदेव तथा 
पुष्पदन्त ये दो कवि बहुत प्रसिद्ध थे। स्वयंभदेव ने रामायण तथा महा-: 
भारत दोनों का सम्पादन किया था जिसके फलस्वरूप वे “वोरगाथा के महान 
कवि” के नाम से प्रसिद्ध हो गए हें। उनकी भाषा मधुर एवं ताज़गोपूर्ण थी 
और उसका प्रवाह सरल था। उनका प्रकृति-बर्णन और स्त्रिषों के सौन्दर्य 
का वर्णन उनके अध्ययन एवं ज्ञान की गहराई का द्योतक हें। उनका हर्ष 
ओर शोक का वर्णन भी बहुत हृदय-स्पर्शोी हूं। पुष्पदन्त विरह-यन्त्रणा 
के वर्णन में विशेषज्ञ थे और वरिद्वता के प्रति उनकी भावना बहुत प्रभावोत्पादक 
हैं। सन्‌ १०१० ई० में इसी भाषा में लिखने वाले प्रथम प्रसिद्ध मुस्लिम 
लेखक मुल्तान के अब्दुल रहमान हुए । 


अन्य अपशभ्रंश भी विकसित हो रहे थे। उदाहरणार्थ अवधो में 
तुलसीदास हिन्दी के महान कबि हुए। तुलसीदास (सन १५३२-१६२३ ई०) 
बनारस के प्रसिद्ध मन्दिर को एक कुटी में अकेले रहा करते थे। उनके पास 
तक कोई नहीं पहुँच पाता था। तुलसी न केवल हिन्दी के महानतम कवि 


[ १९६ ] 


थे अपितु वे हिन्दुस्तान की जनता के आध्यात्मिक गुरु थे। भारत के घर- 
घर में उनका नाम लिया जाता हें और करोड़ों लोग घर-घर में उनकी पूजा 
करते हूं। उनके ग्रन्थों में सबसे प्रसिद्ध रामचरितमानस हूं जिसे “हिन्दुस्तान 
की करोड़ों जनता का बाइबिल” कहा जाता हूँ। हिन्दू समाज के घर-घर 
में रामचरितमानस मिलता हूँ ओर धनी-गरीब सभी वर्ग के लोग इसका पाठ 
करते हे और इसको सुनते हें। उन्होंने अन्य कई पुस्तक लिखी थीं जिनमें 
से १२ इस समय अधिकारपूर्ण मानी जातो हे। तुलसीदास राम को ईववर 
का अवतार मानते । उनके इस  विद्वास ने उनको इतना 
उच्च बना दिया और इसी विश्वास ने उनको ईइवबर के विषय में 
इतना महान विचार प्रस्तुत करने के योग्य बना दिया । रामायण में अपने 
भक्तों के प्रति ईश्वर के प्रेम, अपने भक्तों के लिए उसके अबतरित होने, अपने 
भक्तों की यन्त्रणा के लिए उसकी सहानभूति और क्षमा करने के लिए 
उसकी तत्परता को बड़ी मर्यादा के साथ प्रकट किया गया ह। रामायण 
में आदि से अन्त तक कहीं भी कोई अपवितच्न विचार या शब्द नहीं हें। यह 
देशी भाषा की गीता हु । तुलसी जनता के लिए जीवित रहे और उनमें 
जनता के भ्रति अगाध प्रेम था। उन्होंने जो कुछ सोचा उसे जनता की 
भाषा में प्रस्तुत किया और उनका काव्य हृदयस्पर्शी हुं। वे सचमुच हिन्दी 
साहित्य के “वाल्मीकि” थे। 


हिन्दुओं में एक अन्य महान कवि सूरदास थे। इन्होंने अपनी कविताएँ 
वृजभाषा में लिखों। ये हिन्दी जगत में गीत-काव्य लिखने वाले सम्भवत: 
सबसे महान कवि हें। इनकी जन्मतिथि अब तक अनिश्चचत है परन्तु ये 
अकबर के समकालीन थे और आइने अकबरी में इनका वर्णन किया गया 
हैं। इनका मुख्य ग्रन्थ सुरसागर ह॑ जिसमें ६०,००० गोत (कविताएँ) 
हूं। इनके अन्य ११ ग्रन्थों का भी पता रूगाया गया हें। इनके विषय 
भक्ति सम्बन्धी हें और वल्लभाचार्य द्वारा चित्रित कृष्ण के जोीवन-चरित्र 
पर केन्द्रित हें। इन्होंने अपने ग्रन्थों में कृष्ण की बाल्यावस्था तथा उनको 
पालनेबाली उनकी धर्म की माँ यशोदा से उनके सम्बन्ध को इतने आइचय- 
पूर्ण ढंग से चित्रित किया हे कि इसका जगतव्यारी प्रभाव कभी क्षीण नहीं 
होगा। इनकी मनोवेज्ञानिक गहराई अद्वितीय हे। इन्होंने नए-नए स्वरूप 
एवं म॒तियाँ प्रचलित कीं। इन्होंने बृजभाषा को आधुनिक रूप देकर इसे 
महान साहित्यिक भाषा बना दिया। हिन्दी काव्य-जगत में इनको “भारत 
का मिल्टन” कहा जा सकता है । 
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इस काल में, काव्य के क्षेत्र में, बंगला भाषा को भी बड़ी प्रगति हुई। 
दसवों शताब्दी में पाल बंश के राजाओं की प्रशंसा में चारण गीतों को रचना 
की गई । कृत्तिवास ने सन १३७० में रामायण का बंगला भाषा में अनुवाद 
किया। सन १४७३ तथा सन १४८० के बीच मसालाधार वसु ने भागवत 
पुराण का बंगला भाषा में अनुवाद किया। संजय तथा काश्ञीराम जंसे 
महान कवियों ने धामिक ग्रन्थों की रचना को। किन्तु प्रारम्भिक सध्य- 
काल के महानतम कवियों में सबसे प्रसिद्ध जयदेव थे जो राजा लक्षमण सेन 
के दरबारी कवि थे। इनका “गीतगोविन्द' धामिक तथा कुछ विद्वानों के 
सतानसार दाहक हे। यह काब्य नाट्य-गीत हे जिसमें यह वर्णन किया 
गया हैँ किस प्रकार राधा ईएयॉविश अपने अविदव्वासी प्रेमी कृष्ण को छोड़कर 
चली गई किन्तु एकाकीपन में उसका कष्ण-चिन्तन नहों बन्द हुआ ओर अन्त 
में किस प्रकार इन दोनों का मिलन हुआ। इस काव्य की रचना नृत्य के 
योग्य गीतों (प्रबन्ध) में की गई ह और इसमे नृत्य की गति और ताल हूँ। 
इस काव्य की गूढ़ व्याख्या की गई हें । राधा “माया के जाल में फंसी हुई 
आत्मा हूँ और ज्यों ही आत्मा परमात्मा से अलग होती हे उसे कष्ट उठाना 
पड़ता हें। आत्मा का पुनः परमात्मा में जा कर मिल जाना सर्वोपरि सुख 
हैँ। अस्तु, यह काव्य कष्ण-भक्ति से प्रेरित हूं। कवि की वर्णन-शक्ति 
तथा निर्दोष रूप में वासना को चित्रित करने का ढंग अनुपस है। इसमें 
छोटे-छोटे शब्द हे और फिर संयुक्त शब्दों की परिमिति गति हे। अनुप्रास, 
अलंकार तथा ताल नें इस काव्य की मनोहरता को ओर बढ़ा दिया हूं। 
गीतगोविन्द में कालिदास के गोतकाव्य की महानता पुणंतः पलल्‍लबित हो गई 
है। अन्य प्रसिद्ध बंगाली कवियों में चन्डोदास थे जिन्होंने राधा तथा 
कृष्ण से सम्बन्धित लगभग १,००० प्रणय-गोतों की रचना की थी। चन्‍्डी- 
दास ईसवी सन्‌ को शपवों शताब्दी के प्रारम्भ में विद्यापति के समकालीन 
थे। बंगाल के महान्तम कवियों में मुकन्दराम कविकंकण ने सन्‌ १५८९ 
में चन्डी देवी का स्तुति-प्रन्थ पूरा किया था, वृन्दावनदास ने “चेतन्य भागवत्‌” 
की रचना को थी, कृष्णदास ने “चंतन्य चरितामृत” लिखा था और रामप्रसाद 
के धामिक भजन प्रसिद्ध हें और उनमें से कई दुर्गा की स्तुति में गाए 
जाते हूं 


इसी काल में मराठी भाषा का भी विकास हुआ। इस भाषा के सबसे 


| 


पुराने लेखक ज्ञानववर हे जिन्होंने सन्‌ १२९० में “ज्ञानेब्वरी” लिखा था। 
मराठी भाषा में यह पुस्तक गीता पर टिप्पणी हैँ और विचारों में अद्वितीय 
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है। मराठी की कोई पुस्तक इसकी समानता नहीं कर सकती। उनके बाद 
(सन १२७०-१३५० ) नामदेव हुए जो जाति के दर्ज़ी थे। वे ज्ञानेश्वर के 
समान विष्णु के भक्त थे। इनके आराध्य विष्णु की मृति “विठोबा” के 
नाम से पंढारपुर स्थित मन्दिर में स्थापित हेँ। उन्होंने भक्ति सम्बन्धी 
गोतों (अभंग) की रचना की थोी। उनके एक गोत का अर्थ निम्न- 
लिखित हू :-- 


“जहाँ कहीं भी हमारी दृष्टि जाती हूं, हम वास्तव में 'एक” हो को सब 
पदार्थों में प्रविष्ट पाते हें; किन्तु वह “माया” के जादू के पर्दे में छिपा हुआ 
हूँ और मुश्किल से कोई उसे समझ पाता हे, गोविन्द ही सब कुछ हैँ, उसके 
बिना कुछ नहों हे, वही “एक” हू, वह एक ऐसे धागे के समान हूँ जिसमें 
सहस्त्रों जीव बंधे हुए हूं, जंसे समुद्र और लहरें, फना और बुदब॒दा पानी के 
कई स्वरूपों के अतिरिक्त और कुछ नहों हे, उसी प्रकार यह जगत “ब्रह्म” 
के खेल के विभिन्न रूपों के अतिरिक्त और कुछ भी नहों हे । 


एक दूसरी महान्‌ साधु “जानबाई” थीं जो स्त्री थीं। थे भी परमात्मा 
की बड़ी भक्ति थों। इनके बाद सन १६०८-१६४९ में तकाराम 
हुए। कहा जाता हूँ कि इन्होंने भक्तिपूर्ण ४६२१ गोतों (अभंगों) की 
रचना को थो। सभी जाति एवं वर्ग के लोगों द्वारा घर-घर मे इनके 
गीत गाए जाते हं। सन्‌ १६०८ ई० में रामदास का जन्म हुआ जो उक्त 
करषियों की पंक्ति में आते हूं। इन्होंने शिवाजी को भी प्रभावित किया 
था ओर पूरे महाराष्ट्र में अपन मठ स्थापित किये थे। ये मठ बाद में 
औरंगज्ञेब के आधीन मुगलों के विरुद्ध जनता में विद्रोह फंलान के क्रान्ति- 
कारी केन्द्र बन गए। इनका चिरस्मरणोय ग्रन्थ “दासबोध” हे जिसमें 
विभिन्न विज्ञानों तथा कलाओं को आध्यात्मिक जोवन के साथ मिला दिया 
गया हूँ । रामदास ने ही मराठा राष्ट्रीय चेतना को जागृत किया था। मध्य- 
काल में मराठी साहित्य के क्षेत्र में उपय क्‍त बड़े-बड़े विद्वानों के नाम आते हें। 


राजस्थान में भी वहाँ को देशों भाषा विकसित हुई। कहा जाता 
हँ कि उत्तर भारत के प्रारंभिक साहित्य राजपृताना के काव्यमय इतिहास 
है। इन इतिहासों में उस काल के राजपृत योद्धाओं द्वारा किए गए 
बीरतापूर्ण कार्यों का वर्णन हे। चन्दरवरदाई द्वारा लिखित “पृथ्वीराज 
रासो” सबसे प्रसिद्ध हें। “विशालदेव रासो” नामक एक अन्य प्रसिद्ध 
वीरगाथा-काव्य हें। 
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पंजाबी साहित्य का भी विकास हुआ और इसमें तत्कालीन लोक- 
प्रिय कविताओं का कोष हे । इन कविताओं में प्राचोन बीरों की कथाएं 
हैं । उदाहरणार्थ, एक कविता में नल को कथा का वर्णन हूँ। पंजाबी 
का एक स्वरूप गुरुमुखी था जो नानक तथा अन्य गुरुओं के अधीनस्थ 
सिखों द्वारा निकाली गई थी। 


बिहार में वहाँ देशों भाषा की उल्लेखनीय प्रगति हुई। विशेषतः 
विद्यापति ठाकुर ने सन्‌ १४०० ई० मे सेथिलों भाषा में अपने काय्यों 
की रचना को। इनके गीतों में राधा और कृष्ण के प्रेम की कथा के 
रूप में ईश्वर के लिए आत्मा को उत्पुकता भरी हुई हूँ। गजरातो भाषा 


भी विकसित हुई ओर इसमें जेनियों ने नेतृत्व किया। इन भक्तों में 
नरसी मेहता प्रसिद्ध हें जिनके भक्ति संबंधी गीत अब तक खूब प्रचलित हूँ । 


अस्तु, सध्यकाल न भारत की आधुनिक देशी भाषाओं के जन्म तथा 
विकास को देखा हूं। विशेषतः काव्य के क्षेत्र में जो विकास हुआ वह 
उल्लेखनीय हूँ । गद्य साहित्य का विकास आधुनिक काल में होंने को था। 
इस काल में इन भाषाओं के व्याकरण एवं दब्दकोष भी बने। इस क्षेत्र 
में महान्‌ ज॑ंन मुनि नेमचन्द्र सुरी का नाम चिरस्मरणीय हूं। 


संस्कृत साहित्य की भी बड़ी प्रगति होती रही। व्याकरण के 
विषय पर अनंक टिप्पणियाँ लिखी गईं । इनमे पाणिति के सूत्रों 
को नया रूप दिया गया। इनमें बनारस को टिप्पणी “कसिकवृत्त! 
सबसे स्पष्ट हे। सातवीं शताब्दी में ज़यादित तथा यमन ने इस टिप्पणी 
को लिखा था। भत्‌ हरि ने पातज्जलि के महाभाष्य पर एक टिप्पणी 
लिखी थी। एक अन्य प्रसिद्ध व्याकरण स्वबर्समन द्वारा लिखित “कातन्त्र 
हूँ जो मध्य एशिया तक प्रचलित हूँ। दक्षिण सें इसको द्रविड़ भाषाओं 
के व्याकरण से संबंधित आदर ग्रन्थ माना जाता है। अनेक शब्दकोषों 
की भी रचता को गई थी जिनमें पुराने तथा नये शब्दों की व्याख्या थी। 
इन दाब्दकोषों में हेमचन्द्र, भत्तज्छीर-स्वामी, पुरुषोत्तमदेव, यादवभट्ठ तथा 
अन्य लोगों के शब्दकोष सबसे प्रसिद्ध हे। दर्शन के विषय पर भी कई ग्रन्थ 
लिखे गए। उदाहरणार्थ न्याय पर उद्दयोत्तर, वाचस्पति सिश्र, उदयनाचाय॑ 
तथा अन्य लोगों की टिप्पणियाँ प्रसिद्ध हें। हेमचन्द्र ने ज॑ंनधर्म विषयक 
“प्रमाण मीमाँसा”, धमंकीतं ने बोद्ध धर्म विषयक “न्यायविन्दु”, तथा बंगाल 
में गणेश" ने तत्वचिन्तामणि” नामक ग्रन्थ लिखे। इनके अतिरिक्‍त श्रीधर 
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ने वेशेंषिक द्यांन पर, वाचस्पति ने साँख्य, योग और पुवंसोनाँसा पर तथा 
शंकराचार्य ने वेदान्त दर्शन पर ग्रन्थ लिखे । 


काव्य-क्षत्र में भी कई ग्रन्थ लिखे गए। उदाहरणार्थ “कल्हण” का 
“राजतरंगिणी” एक इसी कोटि का ग्रन्थ हें। राजतरंगिणी का शाब्दिक 
अर्थ “राजाओं की नदी” हू। यह काव्य अंशत: वीरगाथा और अंशतः 
इतिहास हे। लेखक १२ वों शताब्दी में जीवित थे और काइमीर दरबार 
के एक मंत्री के पुत्र थे। इन्होंने अपने इस काव्य-पग्रन्थ में सन्‌ ११४० 
तक के काइमीर के राज्य के इतिहास को लिखा हूँ। इन्होंने बड़ा सुन्दर 
चरित्र-चित्रण किया हें। उच्चतम नंतिकता से प्रेरित होकर इन्होंने बुराई 
पर अच्छाई की विजय को प्रकट करने का प्रयास किया। वे बहुत हद 
तक ११ वीं शताब्दो के अन्त और १२वाों शताब्दी के प्रारंभ में काइमीर 
के इतिहास के विश्वनीय मार्गदर्शक हेँ। सादगी की कमी ओर रचना को 
विद्ता के कारण उनका “राजतरंगिणी” ग्रन्थ वास्तविक वीरगाथा नहीं हो 
सका । कल्हण में काव्य हें कित्‌ वे कवि नहीं थे। इस काल के अन्त में 
वीरगाथाओं में “आम॒ृतशक”, “भक्तिकाक्य”, “शिश्ुपालवध”, “नलोदय”' 
तथा राधवर्पांडबीय और जन आचार्य जिनसेन द्वारा लिखित “पादवंभ दय 
उल्लेखनीय हें। राघव पॉड्वीय में रामायण ओर महाभारत की कथाएँ 


साथ-साथ दी गई हूँ ; प्रत्येक छन्द के दो अर्थ हे जिनमें एक रामायण 
ओर दृप्तरा महा- भारत से सम्बन्धित हूँ । 


इस समय गीत-काव्य की बहुत प्रगति हो गई थी परन्तु ताज्ञगो का 
स्थान क्लिष्टता ने ले लिया था। सभी रूप लेखकों के उपयोग के लिए 
रूपक अलंकारों से वर्गीकृत हो गये ॥ इन महान्‌ कवियों में प्रेम-दार्शनिक 
भत्तहरि प्रसिद्ध हे जिन्होंने श्रृंगारशतक, नीतिशतक तथा वेराग्यशतक जंसे 
ग्रन्थ लिखे । इन ग्रन्थों में कवि के लिए मुक्ति के मार्ग में मुख्य बाधा 
स्‍त्री हैं। स्वयं असंतुष्ट होते हुए कवि स्त्री में दोष ढृ ढ़ता हें। वह कहता 
हैं, इस गन्दी छोटी बालिका में, जो मूर्स और मिथ्याभाषिणी हूँ, वह 
कौन सी वस्तु हे जिसकी मेने उपासना की हूँ?” इनको रचनाएँ कहावतों 
से पूर्ण हें। एक अन्य प्रसिद्ध कबि काइसीर के “बिल्हुण” थे। इनका 
प्रसिद्ध ग्रन्थ “चोरिसुरतपंचासिका” हुँ। इन्होंने चालक्य राजवंश के राजाओं 
की प्रद्यंसा में एक ऐतिहासिक काव्य-प्रन्थ भी लिखा था जिसके फलस्व- 
रूप चालक्य राजा विफक्रमावित्य ( सन्‌ १०७६-११२७ ) ने उनको 
“विद्यापति” की उपाधि दो थी। इस काल के अल्प कवियों में वामोदर 
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गुप्त, रामायण मञ्जरी, भारत मञ्जरी, ओर दशावतार के लेखक “क्षमेन्द्र”, 
कुमारदास तथा हेमचन्द्र हें। दामोदर गुप्त काइमीर के राजा जयपीड़ के 
मंत्री थे और इन्होंने आठवीं शताब्दी में “कुट्टनिमाता” नामक काव्य 
लिखा था। इस काव्य में प्रेम की कला के विषय में एक वेव्या को 
दिया गया उपदेश हें। 


नाट्य-कला की भी प्रगति उच्च स्तर पर थो। छठवीं शताब्दी के 
प्रारम्भ में 'हष' स्वयं नादयकार थे। रत्वावली, प्ियर्दाशका तथा नागानन 
नामक उनके नाटक प्रसिद्ध हें। परन्तु इस शताब्दी के सबसे बड़े नाट्यकार 
भवभूति भे जो कालिदास के बाद सबसे बड़े कवि माने जाते हें। 
संस्कृत भाषा की विद्वत्ता में उनको बराबरी करने वाला कोई भी नहीं 
था। वे कन्नौज के राजा यश्ोवर्मंत, जो इस दाताब्दी के अन्त में राज्य 
कर रहे थे, के दरबार में रहते थे। महाबीर चरित्र, उत्तर रामचरित्र 
तथा मालती माधव नामक इनके तीन नाटक बहुत प्रश्िद्ध हें। प्रथम दो 
नाटक के विषय रामायण के हूँ ओर अन्तिम नाठक हास्यरस का हूं । 
इसका विषय कई कथाओं के संग्रह से लिया गया हूँ। अपने रूपकों में 
भवभति ने ज्योति, छाया तथा भय का सुन्दर तुलनात्मक चित्रण किया 
किया हैं। उनके पास दाब्दों का अपरिमित कोब था, उनके उद्गारों में 
दक्ति है और जटिल छनन्‍्दों तक मे एकरूपता हुे। कहा जाता हूँ कि. 
इनके बाद नाठक में ताज़गी का अन्त हो गया जौर नाठक गद्यात्मक हो 
गया । अन्य नादयकारों में कन्नोज के राजशेखर, राजाभोज के समय के 
आनन्दवद्ध न (“'प्रबोधचन्द्र” के रचयिता), 'वेणिसंहार” के लेखक भट्टू- 
नारायण, सुद्राराक्ष। के लेखक विशाखदत, प्रबोधचन्द्रोदय के लेखक 
कृष्णसिश्न के नाम उल्लेखनीय हें। इस समय तक भांड, प्रहसन आदि 
नाटक के अगंभीर रूपों का भी प्रचलन हो गया था। 


चट 


इस काल में कथा-साहित्य को भी बड़ी प्रगति हुई। नारायण ने 
“हितोपदेश'”' नामक एक प्रसिद्ध पुस्तक लिखों थी। इसी काल की एक 
प्रसिद्ध पस्तक “बृहतकथा'” हू जिसको रचना “गुणाध्य” ने की थी। 
इस पुस्तक ने आठवों शताब्दी में लिल्लित ब॒द्धस्वामिन्‌ के “नेपालो” 
बुहुत्‌कथा-इलोक-पंग्रह, क्षमेन्द्र के “बृहतकथा मंजरी” सोमदेव के “कथा- 
सरित-सागर'” जंसे अन्य कथा-प्रन्यों के लिए आदर्श प्रस्तुत किए । 
कथा-सरित-सागर की म्‌ख्य कथा तथा इससे सम्बन्धित ३५० कथाएँ 
अत्यधिक प्रसिद्ध हो गई । इसको ११ बों शताब्दी में प्रचलित सामाजिक 
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आचार-व्यवहारों, रस्म-रिवाज्ञों का कोष कहा जा सकता हैँ। इसमें 
शिक्षा युक्त नोतियाँ, अनोखी घटनाएं, नाविकों की कहानियाँ तथा डाकुओं 
एवं प्रेतों की कथाएं (वेतालपंच विशतिक को २५ कथाएं) हें। इसमें 
पौराणिक एवं रहस्यपुर्ण कथाएं भी हें। सोमदेव शिव तथा दुर्गभिक्‍त थे 
इसलिए इन कथाओं में शक्ति की आराधना का अत्यन्त सुन्दर वर्णन 
मिलता हें। परिचम में इनमें से कई कथाओं की नक़लू की गई हूँ। 
उदाहरणार्थ, सक-सप्तति (तोते की ७० कहानी) की कहानी को पदिचस 
में नक़ल हुई हैं। अन्य कहानी लेखकों में “दशकुमार चरित्र” के लेखक 
“दंडिन” बहुत प्रसिद्ध थे। ये लेखक सातवीं शताब्दी में जोबित थे। 
इस पुस्तक में उस काल के राजाओं, रईसों तथा नगरों के आन्तरिक 
भाग के निवासियों के जीवन का सुन्दर चित्रण किया गया हूँ। इंडिन 
बहुत बड़े यथाथंवादोी तथा संस्कृत के महान विद्धान थे। 'बासवदत्ता' के 
लेखक “सुबंबु भी प्रसिद्ध लेखक थे। यह पुस्कः एक ऐसे राज- 
कुमार की कहानी है जो काफी बेदना सहन करने के पदचात्‌ दयाल पक्षियों को 
सहायता से अन्ततोगत्वा अपनी प्रेयसी से मिल जाता हे। इस कहानी में 
बात करने वाले पक्षियों तथा जादू के घोड़ों का सुन्दर वर्णन हें। “बाण” 
भी एक विख्यात कथाकार थे जो अपनी वर्णन-दवित, तुलना करने को कला 
तथा अलंकार के लिए प्रसिद्ध हें। “हष॑ंचरित्र” तथा “कादम्बरी” इनकी 
प्रसिद्ध पुस्तक हें। धनपाल नामक एक अन्य प्रसिद्ध लेखक भी थे 
जिन्होंने “तिलक मंजरी” न/मक उपन्यास लिखा था। 


इस काल में विज्ञानों पर भी कई पुस्तक लिखी गई थी। उदाहरणार्थ, 
भाष्कराचार्य ने खगोल विद्या पर “सिद्धान्त शिरोमणि” नामक अति प्रसिद्ध 
ग्रन्थ लिखा था जिसका “सूर्य सिद्धान्त” के बाद द्वितीय स्थान हें। इस 
पुस्तक में आकर्षण शक्ति, ग्रहण तथा पृथ्वी की गोलाई के सिद्धान्त दिए 
गए हूँ। ब्म्हग॒प्त, लह्ला, श्रीधर, ब्रम्हदेव तथा उत्पल नामक अन्य महान्‌ 
लेखक प्रसिद्ध थे। गणितञ्ञास्त्र में आयंभट्ट, भाष्कराचा्य तथा वाचस्पति 
प्रसिद्ध लेखक थे। आयुर्वेद में वागभट्ट का “अष्टॉग-संग्रह, साधवकर का 
“माधव-निदान , चक्रपाणिदत्त का “चिकित्सा-सार-संग्रह' तथा शाँगधर का 
'शाँगधर संहिता” आदि ग्रन्थ प्रसिद्ध हें। शल्य-चिकित्सा, प्रेम, भाषा- 
विज्ञान (शब्द प्रदीप) पर भो पृस्तकं थों। अन्य ग्रन्थों में कृषि सम्बन्धी 
“क्रृष्ण-संग्रह, बररुचि का “प्राकृत प्रकाश” (प्राकृत भाषा का व्याकरण), 
मोगलायन तथा धनपाल के क्रमशः: पाली एवं प्राकृत दब्दकोष उल्लेखनीय 
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हैं। दक्षिण भारत में भी कई बड़े-बड़े ग्रन्थों के सम्पादन हुए थे और कई 
लिखे गए थे। इन ग्रन्थों में “चिन्तामणि”, रामायणम्‌, कलवलिनादपदु 
तथा विक्रमशोलन्‌ल प्रसिद्ध हें। इनमें से अन्तिम दो ऐतिहासिक काव्य हैं। 
ये सभो ग्रन्थ तामिल भाषा में हें। इस क्षेत्र मे जंन लोग अग्रदूत थे। 
इन्होंने कन्नड़ साहित्य को विकसित किया और “कविराज सार्ग”, “बासव 
पुराण”, “शतक तथा “पण्य-भारत” इस भाषा के मुख्य ग्रन्थ हें। तेलग 
भाषा में नानिया भट्ट तथा अन्य लोगों द्वारा किया गया महाभारत का 
अनुवाद प्रसिद्ध हू । 


अस्तु, मध्यकाल में भारतीयों ने साहित्य के क्षेत्र में जो योगदान किए 
हैं वे महत्वपृ्णं तथा प्रद्मंसनीय हें। प्राचीन साहित्य के खो जाने का 
खतरा उपस्थित हो गया था परन्तु इन्हीं लेखकों को हमारे साहित्य 
को सुरक्षित रखने का श्रेय हें। यह भी उल्लेखनाय हे कि इस काल में 
मौलिक ग्रन्थों का अभाव सा हो गया था। इंलो में तथा बहुशब्दों में 
क्लिष्टता पर बहुत जोर दिया जाता था। 


यह काल हिन्दू दर्शन के विकास के लिए भी प्रसिद्ध है। प्राचीन दर्शन 
साहित्य पर कई टीका-टिप्पणियाँ लिखी गईं । कुमारिल भट्ट, शंकर, 
रामान॒ज तथा निम्बाक सबसे प्रसिद्ध दाशनिकों में से थे। इस काल के प्रारम्भ 
में बोद्धधर्मं तथा हिन्दू धर्म के अनुयाइयों में दर्शन सम्बन्धी संघर्ष भी हुए 
जिसमें कुमारिल भट्ट तया दांकर ने नंतृत्व किया। इस संधर्ष के फलस्वरूप 
इस भूमि में बौद्ध धर्म का अन्त हो गया और नवीन हिन्दू धर्म का 
जन्म हुआ । 


हस नवीन हिन्दू धर्म के उपदेशकों में कुमारिल भट्ट बहुत प्रसिद्ध हें! 
बोद्ध धर्म के अन॒यायियों से इनका भयंकर और अनन्त संघर्ष चलता रहा था। 
वे कर्म साग्ग में विव्वास करते थे। इनका विश्वास था कि मुक्ति का 
एकमात्र मार्ग 'कर्मो' (वेदों या स्मृतियों के देनिक या सामजिक कमंकांडों) का 
सम्पन्न करना हें। इस प्रकार बेदिक दर्शन से लिए गए शास्त्रों से बोद्ध धर्म 
के विरुद्ध संघर्ष करते हुए कुमारिल भट्ट ने वेदिक पुजा-पाठों, उत्सब-समा रोह 
को पुनर्जोवित किया । 


इस यूग के सबसे बड़े दाशनिक शंकर थे। कोचोन-शोरनपुर रेलवे 
लाइन पर स्थित “अलबई'” नामक स्टेशन से ६ मील पं स्थित कलादी 
नामक गाँव को उनका जन्मस्थान बताया जाता हूँ। ये मालाबार के 
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नाम्बदी बाह्यण थे। इनके माता-माता ने सन्‍्तान प्राप्ति के लिए शिव को 
आराधना की थी इसलिए इनका नाम शंकर रखा गया। इनको जन्म- 
तिथि निश्चित नहों हूँ परन्तु कुछ लोगों के अनुसार इनका जन्म सन्‌ ७८८ ई ० 
मेंहुआ था। कहा ज्ञाता हैँ कि आठ वर्ष को आयु में ही इन्होंने सब वेदों 
तथा वेदाँगों का का पूर्ण अध्ययन कर लिया था। इन्होंने विवाह करने से 
इन्कार कर दिया था और ये सन्यासो हो गए थे। बौद्ध धर्म के विरुद्ध 
संघर्ष करते हुए इन्होंने पूरे भारत का पर्यटन किया था ओर देश भर में 
वेदान्त का प्रचार किया थां। इन्होंने कं सठों की भी स्थापना की थोी। 
इन्होंने कुमारिल भट्ट के सहान शिष्य सन्डन मिश्र के कई तकों का खंडन भी 
किया था। मन्डन सिश्र की पत्ती भारती से हंतवाद पर इनका वाद- 
विवाद भी चला था। इन्होंने तुंगभद्ठा नदी के महान पर विद्या का प्रधान 
केन्द्र स्थापित किया था जो “ऋँगरो मठ के नाम से प्रसिद्ध हें। सम्भवतः 
सन्‌ ८२८ ई० में केदारनाथ में ३२ या ३३ वर्ष की आयु में हो उनका देहान्त 
हो गया। 


भारत में मध्यकाल में जितने दाशनिक हुए उन सब में शांकर श्रेष्ठ 
हैं। इनके दर्शन ने नवीन हिन्दुधर्म की आधार-शिला सजबूत करने का काम 
किया। इन्होंने तत्कालीन समस्तवेदिक धर्मों का एक विचारधारा में 
समन्वय करने का प्रयास किया था। इनके वेदान्तभाद ने यह समनन्‍्वया- 
त्मक दर्शन दिया और बाद के लेखकों ने उसी विषय को भिन्न-भिक्न 
रूपों में लिखने का प्रयास किया। हॉकर का वेदान्त दर्शन माया या 
अविद्या के अनुभव (कल्पना) से प्रारम्भ हुआ। इस संसार में वास्तव में 
“ब्रह्म ” के अतिरिक्‍त कुछ नहीं हैं; इसलिए जिसे प्रकृति कहा जाता हु 
वह अज्ञानता से उत्पन्न साया तथा स्वप्न हुं जो उस “ब्रह्म को छिपाये 
हैं । आग से उत्पन्न होने वाला धुआँ कुछ समय के लिए लपट को छिपा 
लेता हे। रस्सी को भ्रम से साँप समझा जाता हँँ। इसलिए जीवन हमें उन 
समस्त वाह्यमावरणों को उतार फेकना चाहिए जो हमारो अन्तरात्मा को 
छिपाये हुए हें और हमको अपने अन्तर में स्थित आत्मा की उस ब्रह्म से 
एकरूपता को पहचानना चाहिए। इस लक्ष्य को प्राप्त करने का मख्य 
साधन सच्चा ज्ञान प्राप्त करना अर्थात्‌ वेदान्त का अध्ययन करना और 
इसमें दिए गए उपदेशों पर चलना हूँ। अस्तु, शंकर ने म॒क्ति-प्राप्ति के 
लिए ज्ञान-मार्ग ओर सनन्‍्यास पर जोर दिया। हांंकर ने कर्म और भक्ति 
के मार्ग पर भी जोर दिया था, यद्यपि अन्तिम म॒क्ति के लिए तपस्या 
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ओर ज्ञान के मार्ग के प्रति भक्ति आवश्यक थो ताकि मनृष्य यह अनुभव 


कर सके .के “में ब्रह्म हें।” शांकर ने अनेक प्राचीन वंदिक ग्रन्थों पर 
टिप्पणियाँ लिखो थीं। 


किसी सीसा तक शंकर की एक भारी कमसजोरो मुक्षित के साधन के 
रूप में भक्ति या उपासना की उपेक्षा थी। इस कमजोरी को दूर करने के 
लिए रामानुजाचार्य, माधव तथा निम्बाकं अन्य प्रसिद्ध दाशंनिक हुए। दक्षिण के 
“अलवरों ” ने पहले ही मक्ति-प्राप्ति के साधन के रूप में भक्ति के 
सिद्धांत पर जोर दिया था। रामानज तथा अन्य दाशनिकों ने उन्हों के 
सिद्धान्तों को दाशनिक स्वरूप दिया । 


कहा जाता हे क्रि रासानुज का जन्म सन्‌ १०१७ ई० में हुआ था। 
श्रीपेरम्बुत्र के 'असुरी केशव भट्टार उनके पिता थे। यवावस्था में 
रामानूज कॉजीवरस में थे। वहाँ अद्धंत दाहनिक गुरु यादवप्रकाश के पास 
रह कर इन्होंने अध्ययन किया था। रामानज शंकर के अद्वत दर्शन से 
सन्तुष्ट नहीं थे। विवाहित जीवन का त्याग करके वे सनन्‍्यासो बन गए 
और उन्होंने अपने उन उपदेशों का प्रचार किया जो आगे चलकर भारत 
के नवोन वेष्णवधर्ग के आधार बने । शंकर की भाँति इन्होंने भी भारत- 
पर्यटन किया। कहा जाता हू इनका देहावसाबथ १२० वर्ष को आय में 
(सन्‌ ११३७) हो गया । विद्या एवं भक्ति का इनका प्रधान केन्द्र श्रोरंगम हे । 


इनका दर्शन “विशिष्टाइंतवाद” या संशोधित अद्वतबाद कहा जाता 
हैं। इनका दर्शन शंकर के अद्टतवाद का व्यावहारिक संशोधन हँ। ऐसा 
इसलिए कहा जाता हूं क्योंकि इनका दर्शन “अद्वत'” को “विशेंष'' के 
साथ लेकर चलता हें। ईश्वर अकेला हूँ, जो सब दिखाई पड़ता हुँ वह 
उसके प्रकाश या जक्तियाँ हेँ। पें शक्षितयाँ “चित्‌ ”, आत्माएँ और “अचित” 
है। शंकर किसी शक्ति को नहों मानते थे और संसार को अयथार्थे 
(अवास्तविक ) मानते थे। रासानज संसार को यथार्थ तथा स्थायी परंतु 
एक ब्रह्म के नियंत्रण के आधीन मानते थे। ये शक्तियाँ ब्रह्म से पृथक 
होकर स्वतंत्र रूप में नहीं रह सकतीं । इसलिए ईश्वर का एकत्व उसके 
अस्तित्व के अनुकूल हूँ। रामानुज ने अनुभव किया था कि हिन्दुओं को 
बहुत संख्या शंकर के वेवान्त द्शन को सरलता से नहीं समझ सकतो थी 
क्योंकि दांकर का उक्त दर्शन बहुत ही दाह्वॉनिक था सामान्य हिन्दू 
सस्तिष्क के लिए उसको समझ सकना कठिन था। उसको एक ऐसे साकार 
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ईइवर की आवद्यकता थी जिसके पास बह अपने कष्ट के समय पहुँच 
सके । इसलिए रामानुज ने भागवत को पुरानी धारमिक विचारधाराओं 
तथा हांकर वेदाँती विचारधाराओं का समन्वय किया और भक्ति तथा 
सेवा एवं ईइबर के समक्ष आत्मससपंण के धार्मिक मूल्य पर जोर दिया। 
अस्त, उनके लिए जीवन में पवित्रता, पापरहितता तथा स्वार्थरहितता 
लाने का सर्वोत्तम साधन “भक्ति-मार्ग ” था। अस्तु, मोक्ष या मुक्ति- 
प्राप्ति का भो यही सबसे सच्चा सार्ग था। रामानुज आधुनिक श्री-वेष्णव 
सम्प्रदाय के सबसे महत्वपूर्ण संस्थापक थे। 


वेष्णवधर्म के एक महान दूत माधव थे जिन्होंने हेतवाद का दर्शन 
प्रस्तुत किया हे। इनका जन्म सन्‌ १२३८ ई० से हुआ था। भंडारकर 
के अनुसार इनका जन्म शक सम्वत्‌ १११९ में तथा देहान्त शक सम्वत्‌ 
११९८ में हुआ। ये तुलभ (जो अब मद्रास का कनारा हूं) प्रदेश के थे। 
युवावस्ण में इन्होंने खेल-कद के क्षेत्र में बड़ा सम्मान पाया और लोग 
इनको भीम कहते थे। उचित समय पर ये सनन्‍्यासी हो गए। वेदों तथा 
वेदाँगों के अध्ययन के पदचात्‌ इनके गरु ने इनको “आनन्दतोथ्थं” को 
उपाधि प्रदान की और इनको अपने मठ का प्रधान बना दिया। इसके 
उपरान्त इन्होंने देशश्रमण शुरू कर दिया और अपने विरोधियों से द्वेत- 
वाद विषयक वाद-विवाद करने लगे। इनके बेष्णवधर्म को उदास वष्णव 
धर्म कहा जाता हें। अपने द्वेत दहन में इन्होंने शंकर के अद्वगंतवाद तथा 
रामानूज के विशिष्टाई तवाद दोनों का खंडन किया हे। इनके मतानुसार 
यह संसार 'यवार्थ” ओर अनन्त हुं तथा अयथा्थं या एक मात्र ब्रह्म 
के अधीन नहीं हैँ। सही दृष्टिकोण तभी प्राप्त होता ह जबकि चाँदी को 
चाँदी के रूप में देखा जाय ओर सीप को भश्रमवद् चाँदी न समझा जाय । 
विष्णु या नारायण परनात्मा हे और उनकी पत्नी लक्ष्मी भी “यथार्थ 
हैं। बद्मा और यव्‌ उनक्रे दो पुत्र हें। आत्माओं के स्वरूप इस जगत के 
जीव-प्रक॥ के स्वरूपों से मिठते-जुलते हें और इनकी तीन श्रेणियाँ हें: 
प्रथम श्रंण) में पितु, ऋषि तथा राजागण आते हेँ जिनको नारायण के 
प्रदेश में अनन्त निवास-स्थान सिला हूं। द्वितोय श्रेणी में वे मनुष्य 
(अधिकाँश) आते हूं जो इस संसार के उलट-फेर अर्थात्‌ जन्म-समृत्यु को 
बुराइयों के अधीन हें। तृतीय श्रेणी में वे आत्माएँ हें जिनको विष्णु के 
दात्रुओं के समेत वरक नें जाना हूँ। साधव वंष्णव धर्म के व्याख्याता भी 
थे और इन्होंने गुरुको विशेष स्थान दिया हैँ जिसके द्वारा सुक्ति-प्राप्ति 
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संभव है । ये शंकर और उनके अनुयाथियों के प्रति बहुत कदु थे। इस- 
लिए, अपने समकालोन दा्शनिकों में यही एक ऐसे थे जिनमें असहिष्णुता 
की भावना थी। माधव-मत में ब्ं में विभिन्न प्रकार के उत्सव-समारोह 
आदि भी पाये जाते हे । 


इसकाल में, उत्तर भारत में, वंष्णव मत के सर्वप्रथम महान दार्शनिक 
निम्बा्क थे। भंडारकर के अनुसार इनकी सत्यु लगभग सन्‌ ११६२ ई० 
में अर्थात्‌ रामानज के कुछ समय बाद हुई थी। इनका जन्म मद्रास के 
बेलारी जिले के तिम्ब गाँव मं हुआ था परन्तु बाद में वे यहाँ से जाकर 
मथुरा के निकट रहने लगे थे। इनके वेदान्त सिद्धान्त को द्वताहतवाद' 
कहा जाता हूँ। वे हंत तथा अद्वत दोनों वादों को मानते थे। अर्थात 
इन्होंने हंत तथा अह्वत दोनों वादों में सामंजस्य स्थापित करने का प्रयत्न 
किया था। उनके अनूसार यह निर्जीव संसार, वेषफ्तिक आत्मा तथा 
ईश्वर एक दूसरे से भिन्न (दंतवाद) तथा एकरूपी (अद्वतवाद) हें। 
ये तीनों इस अर्थ में एकरूपी हेँ कि प्रथम दो का स्वतंत्र अस्तित्व नहीं 
हैँ और ये दोनों अपने अस्तित्व एवं कार्यगति के लिए ईश्वर के अधोन 
हें। परन्तु वेयक्तिक आत्मा दांकर के सतानसार केवल मात्र ज्ञान का 
प्रकाश ही नहीं हे, यह सार हु और इसका अस्तित्व हूँ, यद्यपि इसका 
रूप साया के सम्पर्क से घिगड़ जाता है । इसकी सही प्रकृति को ईश्वर 
की दया से जाना जाता हूँ। इनके सिद्धान्तों में मुक्ति का प्रथम उपाय 
ईदइबर के समक्ष आत्मसमर्पण को बताया गया हें। इन्होंने कृष्ण तथा राधा 
को महत्व दिया हे। 


सध्यकालीन भारत के ये मुख्य दर्शन थे। ये समस्त दर्शन वेदिक तथा 
वेदोत्तरकालीन दाशंनिक ग्रन्थों पर आधारित थें। इन्होंने उन ग्रन्थों को 
व्याख्या करने की चेष्टा की ओर इहांकर के अतिरिक्त अन्य सब छोगों ने 
अतीत के वेदों में भक्ति या उपासना को ग्रहण करने का प्रयास किया । 
अस्तु, इन छलोंगों ने सबसे अधिक जोर ज्ञानया कर्म पर नहीं वरन्‌ ईश्वर- 
प्रेम तथा ईश्वर के समक्ष आत्मसमपंण पर डाला था। इसमें वे लोग सच्ची 
आध्यात्मिकता से, जो एक ओर पूर्ण हे तथा तीनों सा्गों का समन्वय हें, 
हट गए थे। सच्ची आध्यात्मिकता मनुष्य के मस्तिष्क संबंधी, जीवन संबंधी 
तथा भौतिक तत्वों में से किसी की भी उपेक्षा नहीं करती प्रत्यृत वह 
मस्तिष्क से परे पहुँचने के लिए इन सबसे ऊपर उठ जातो हे जब कि इन दर्शनों 
ने सनुष्य के जोवन सम्बन्धी या भाव सम्बन्धो तत्वों पर अधिक जोर दिया हें। 
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अब, हम इस काल के धामिक जीवन की मुख्य विशेषताओं का अध्य- 
यन कर सकते हूँ। इस काल में प्रचलित हिन्दू धर्म, उसके प्रतीकों तथा 
पौराणिक कथाओं का, जो आज तक प्रचलित हैँ, विकास हुआ। इस हिन्दू 
धर्म में भक्ति का बहुत महत्व था। इसके अनुसार किसी साकार ईइ्वर 
की उपासना को ही म॒क्ति-प्राप्ति का मार्गे साना जाता था। इन साकार 
ईइ्वरों में शिव, विष्णु राम तथा कृष्ण अत्यधिक लोकप्रिय थे। काली, 
उसा, दुर्गा, चन्डी, लक्ष्मी, अष्टभुजा आदि विभिन्न देवियों के रूपों में 
ईश्वर के नारी-रूप या मातृशक्ति की भी आराधना प्रचलित थी। यहां 
यह भी बता देना आवव्यक है कि इस सिद्धान्त के विकास के साथ अन्धविद्वास 
भी चल रहा था जिसके कारण एक इतिहासविद ने लिखा हूँ कि “अलबरूनो 
के भारत का ध्यानपुर्यफ अध्ययन करने पर मस्तिष्क पर यह छाप पड़तो 
हैं कि अलबरूनी के भारत की अधिकाँश जनता पाप के पंक में डूबो 
हुई थी ओर छर्म की प्रतिष्ठा पर सबसे अधिक गनन्‍्दगी फला रही थी।” 
परन्तु साथ हो अलबखूनी ने यह भी स्पष्ट कर दिया हेँ कि उस समय 
के शिक्षित वर्ग की दादतिक, धामिक तथा वेंज्ञानिक विचारधाराएं अत्य- 
थिक विकसित एवं समन्नत थों। उदाहरणार्थ, ईश्वर के विषय में 
हिन्दुओं का विश्वास हूँ कि वह एक हैँ और अनन्त हुं, वह अनादि 
है, वह स्वेच्छा से रवतंत्र रूप में कार्य करता हूं, वह सर्वशवितमान्‌ 
जीवित एवं जोवनदाय्क तथा सर्वब॒द्धिमान हैँ, वह ज्ञासन करता हे और 
रक्षा करता हैँ, उसको सार्वभोभिकता अइनत हू वह इच्छा तथा अनिच्छा 
से परे हू, वह किगी वस्त से भिलता-जुलता नहीं और न कोई बस्तु 
उससे मिलतो-जुलतो हैँ । नागरिकता के दृष्टिकोण से नहों वरन्‌ मोक्ष 
के दृष्टिकोण से हिन्दुओं का मानव-समानता के सिद्धान्त में भो विश्वास 
चला आ रहा हैं। हिन्दू दाशनिकों के अनुसार मोक्ष सब वर्गों तथा सम्पुर्ण 
मानव जाति के लिए सामान्य हें, यदि उसे प्राप्त करन की उनको इच्छा 
पूर्ण हे। अलबरूनी ने यह मत भी प्रकट किया था कि मूर्तियाँ केबल 
अशिक्षित लोगों के लिए बनाई गई थीं; शिक्षित हिन्दुओं ने कभी भी 
प्राकृतिकता से परे को किसी वस्तु या जीव (ईश्वर) को मृति नहीं बनाई 
थी। सध्यकाल तक में थधासिक मतभेंदों पर बहुत कस विवाद होते थे। 
“उनकी सारो कट्टरता केवल उते लोगों के लिए थी जो उनकी जाति 
या देश के लोग नहीं थे। अर्थात्‌ वे समस्त विदेशियों के प्रति कट्टर थे। 
वे उन्हें  म्लेक्ष” अर्थात अपवितन्रन कहते थे और उनसे किसी प्रकार का भी 
सम्पर्क रखना वर्जित था। उनको हिन्दू धर्म में सम्भिलित करने की आज्ञा 
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नहीं थो।” ११ वीं शताब्दी में “छुत” या अस्पृश्यता का सिद्धान्त 
अपनो सीमा पर था। प्रचलित धर्म पर ब्राह्मणों का प्रभुत्व हो गया था 
तथा निम्न जाति के लोगों के लिए वेदों का अध्ययन निषिद्ध कर दिया गया 
था। किन्तु इन मतभेदों के बावजूद भी हिन्दू समाज भक्षित के प्रभाव के 
अन्तर्गत एकता के सूत्र में बंधा चला आ रहा था। इस समय दॉव तथा 
वेष्णव नामक दो सबसे मुख्य सत प्रचलित थे। हम यहाँ पर संक्षेप में 
इन दोनों मतों के इतिहास पर प्रकाश डालते हें। 


शव धर्म कई शाखाओं को व्यवस्था हुँ और इसमें शंव धर्म, शक्ति 
घर्मं तथा अन्यान्य गौण वप्रवस्थाएं भी सम्मिलत हें। इसे कभो-कभी 
वुत्या या द्रविड़ व्यवस्था भी कहा जाता है । . 'रिलोजन्स आफ इंडिया 
(बालम १)” नामक अपनी पुस्तक में ए० पी० कर्मकार ने कहा हूँ कि 
शवधमं भारत में सबसे प्राचोन धर्म हें। सिन्धु-धाटी-सभ्यता में यह अपने 
प्रारंभिक रूप में पाया जाता हूं। वेदों में भी अनायों को “शिवन-देवाः” 
कहा गया हें जो कर्मकार के अनुसार सिधु-घःटो-सभ्यता में नग्न रूप में 
दिखाए गए “शिव” से संबंधित है । इस मत को पहले “वृत्य कहा जाता था 
जिसे अथवंबेद में महादेव के रूप में दिखाया गया हैँ । मोहेज्जोदबड़ों के 
लेखों की हेरास ने जो व्याख्या की हें उसके अनुसार इनमें शिव, म्‌रुग 
(पार्वती ), अम्सा (कातिकेय) की देवी त्रिमृति का उल्लेख हें । यह शित्र 
केवल विध्वंसक ही नहीं अपितु सुष्टिकर्ता एवं रक्षक भी थे । अस्तु शिव तोन 
मुख के या त्रिमति थे। ब्राह्मणों नें इस विचारधारा को बाद में अपनाया हूं। 


प्रारंभिक काल में गणपति या गणेश का उल्लेख नहीं हे। उनका 
उल्लेख हरिवंद् के काल के अन्त तक किया गया हूँ। पातञजलि तक ने इनका 
उल्लेख नहीं किया हूँ। वेदिक देवता “रुद्र” नए व्यक्तित्व को प्रस्तुत करने 
के प्रयास मात्र थे। बाद में शिव ओर रुद्र मिला दिए गए और अंततोगत्वा 
इनको “ब्रह्मा, विष्णु, शिव” की त्रिमृति सें स्थान दे दिया गया। आगे 
चल कर, इसो काल में शिव को पशुपति कहा गया। वोरगाथाओं तथा 
पुराणों में सिन्धु-धाटी के लोगों के शिव तंथा वेदिक काल के रूद्र का 
अंतिम रूप में बिलयन हो गया। महाभारत तथा कुछ पुराणों में शिव के 
१००८ नामों की लरूम्यो सूची प्रस्तुत की गयी हे। शिव के साथ ही लिग- 
पूजा का सिद्धान्त ओर देवी अम्मा की पुजा भी प्रचलित हें। बाद में 
देवी अम्मा (मात॒देवी) की पुजा तांजिक धर्म का आधार बन गई। उड्रोफ 
ने फहा हे कि “जब हम इस मातपूजा के इतिहास पर अपनी दृष्टि डालते 
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है तब हम धंघले अतीत में प्रकृति-माता का फेला हुआ रूप देखते हूँ। 
यह प्रकति-माता प्राचीनों में सबसे प्राचीन, आद्यदाक्ति, अनेक वक्षस्थलों 
वाली इषिस, कालो, हाथोर, सिबिलो, गोमाता देवी इड़ा, त्रिपुरा-सुन्दरो 
कुन्डलिनी, गह्म-महा-भेरवी तथा समस्तरूपों में दिखाई देती हें ।” पुरातत्व 
सम्बन्धी प्रमाण मातृपुजा को न केवल सिन्धु-घाटी सभ्यता में अपितु 
मोर्य एवं सुन्ग कालों में भी प्रचलित बताते हें। बाद में, इस विषय के 
प्रमाण अत्यधिक हो गए। पुराण-काल में गक्ति धर्म (शाक्तधर्म ) नामक 
एक प्रथक मत का मात-पूजा पर एकाधिपत्य हो गया। शाक्तधर्म में ईब्वर 
को सर्व शक्तिवान साता माना जाता हैँ और उन्हें महादेवी (शिव की 
पत्नी) कहा जाता हैं। कभी-कभो इनको शिव में बड़ा और उनकी 
रचयित्री भी माना जाता हे । आश्रतक्ति, महाशक्ति, जगदम्बा, ललिता, 
मसहात्रिपुरा-स न्‍्दरी, महाकुन्दलिनो आदि इनके विभिन्न ताम हैं। कहा 
जाता हैँ कि सम्राट हर्ष शक्ति धर्म या तांजिकधर्सम पर चलता था। 
हमारे काऊ में शाक्तथर्म के तत्त्व वेष्णल तथा अन्य सतों मे फंले हुए 
मिलते हू । 


वंदिककाल के बाद भारत के भिन्न-भिन्न स्थानों एवं प्रान्तों में शक््ति- 
धर्म के भिन्न-भिन्न रूप हो गए । इन रूपों के दो सुख्य मतों-दक्षिणा- 
चार तथा वामाचार-में बाँदा जाता हूँ। वामाचार को घ॒णित माना 
जाता हू क्योंकि इसमें चक्र-पुजा जेसे अनेतिक एवं अइलील कमंकाण्ड 
(पुजा-पाठ को विधियाँ) हुँ। दक्षिणाचार में देवी की आराधना को 
जाती हूँ। रात्रि में कुछ कमंकाण्ड किए जाते हें। मनृष्य की हड्डियों की 
माला के उपयोग के द्वारा मायावी (जादू की) शाक््तियों को प्राप्त किया 
जाता है। “कमला या “दिव्य” का स्तर सबसे ऊँचा हे जो सभी वस्तुओं 
सें अनव्वर को तथा अपने में सब वस्तुओं को देखता हें । शाक्तधम्म 
को तान्त्रिक धर्म भी कहा जाता हें तथा इनके साहित्य “अगम' कहे 
जाते हें। शव धर्म या शाक्तघर्म के अध्ययन के बाद यह कथन सत्य 
सिद्ध होता हुँ कि उधर द्रविड़ लोग भाषा के मामले में आये बन रहे 
थे ओर इधर आय॑ लोग संस्कृति में द्रविड़ होते जा रहे थे ।” कहा 
जाता हूं कि इन मतों को उपासना का द्रविड़ों के साथ, जो सम्भवतः 
सिन्धू -घाटो में पाये जाते हें, जन्म हुआ था। यतो, अरहत, गणगिर, 
पाशपत, लकुलिश, कापालिक, कालमुख, नाथ, रसेदवर आदि शोंवधर्म 


के मुख्य सम्प्रदाय हें। शैवधर्म में लिगायत, अघोरी आदि छोटे-छोटे 
अन्य मत भी हूँं। 
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हमारे काल में, चार आचार्यों तथा वेष्णव मत के अलवरों के समान 
६३ पर्यटक साधुओं के प्रयत्न से मुख्यतः दक्षिण में दांव दर्शन तथा भक्ति की 
पूर्ण उपासना का दृढ़ रूप में प्रचलन हुआ । उक्त पर्यटक साधु “नयनार” 
कहे जाते थे। दांव दर्शन यह हूँ कि शिव अनादि हूं, उनमें कोई 
त्रुटियाँ नहों हे. ओर वे सर्वज्ञाता हे। उनका शरोर सर्व शक्ति हें और 
वह ५ मंत्रों से बना हं। पति, पश॒ (आत्मा) तथा पाश (संसार) ये 
तीन शेवधर्म के मौलिक सिद्धांत हे । 


शिव-शक्ति शिव (जो शुद्ध चेतना है) तथा भूत (जो अचेतन हे) 
के बीच की श्रेणी हें। यह सभी प्राणियों के बन्धन तथा उनकी मुक्ति 
का भी कारण हूँ । मनष्य अज्ञानता, माया (जिसे अन ग्रह में परिवर्तित 
होने वाली शक्ति भंग करती हुँ) तथा कर्म (जो ईश्वर की दया से धीरे-धीरे 
मोक्ष तक ले जाता हैं या शिव के समान बना देता हैँ) नामक कई 
जंजोरों में ब्रंधा हुआ हूँ। विभिन्न शव मतों में अन्तर हें तथा उत्तरी या 
काव्मोर सम्प्रदायों तथा दक्षिणी तामिल सम्प्रदायों में विभाजन हूँ । एक 
लिगायत सम्प्रदाय भी हे जो अकेले शिव की आराधना करता हैँ और 
सभी वर्गों को समान घोषित करता हूँ । 


शवधमं के समान वेंप्णव धर्म का भी इतिहास अत्यधिक प्राचीन हूँ । 
यह सच हूं कि ऋग्वेद के प्रारंभिक काल में वष्णवों के परमेश्वर विष्णु 
कोई पृथक देवता नहीं थे। वे अनवरत कार्यगति के भगवान के रूप में 
सूर्य थे। वरुण आदित्यों के प्रधान थे। चूंकि विष्णु वरुण कौर “भाग 
(दानशीलता के देवता) दोनों के साथ थे, इसलिए यह समझना सरल हें 
कि आगे चलकर वरुण और 'भाग' के गण विष्णु में स्थानान्तरित हो गए । 
यह भी कहा जाता हू कि विष्णु ने तीन डगों में इस संसार को पार किया 
था। उपयुक्त व्याख्याओं में हम उन बीजों को पाते हें जिनसे आगे 
चलकर पौराणिक हिन्दूधर्म का जन्म हुआ। तीन डगों को विचारधारा से 
बलि, वासन, त्रिविक्रम अवतारों के विचार सामने आए। जगत को पालन 
करने को शचारधारा से त्रिमूति के एक देवता विष्ण के प्रमुख कार्य का 
आभास हुआ। दानशीलता की विचारधारा से “आनन्द” का विक/(स 
हुआ जो बेकुन्ठ के सिद्धान्त का आधार बर्न। बंकुन्ठ का सिद्धान्त यह हूं 
कि विष्णु के भक्तगण उनके उच्चतम निवास-स्थान वबेकुन्ठ में उनके साथ 
और उनकी सेवा में स्वर्गीय सुख में रहते हूं। 


च् 


बाद में धैेदिक काल में “पुरुष”-सबंशक्तिमान मानव-को विचारधारा 
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का जन्म हुआ और इसके साथ ही “नारायण और “नर” विचारधारा 
आई । आगे चलकर उपनिषदोत्तर काल में इसका विस्तार कर दिया गया 
ओर सतवत-यादव वंश, के एक सदस्य, जिसका नाम वासुदेव, कृष्ण और 
देवकीपुत्र था, ने इसको भिन्न स्थान दिया। छान्दोग्प उपनिषद्‌ में कृष्ण 
देवकीपुत्र को “गोरा अंगिरास” के एक शिप्य के रूप में दिखाया गया 
हैँ। उन्होंने भागवत के नाम्त से “ईदथर” की उपासना (भक्ति) को 
प्रचलित किया था। आगे चलकर वासुदेव और भागवत एक रूपी हो 
गए और पाणिनि के ध्याकरण में भागवत को वासुदेव के और अजून 
के समरूपी दिखाया गया हे। इन समस्त विकासों ने भगवत गीता 
में अन्तिमरूप धारण किया जिसमें विष्णु के अबतारों के पूर्ण सिद्धान्त 
का सबिस्तार वर्णन किया गया। इसलिए “गीता भक्ति-व्यवस्था या 
एकान्तिक धर्म का सबसे प्राचीन प्रकाश (स्वरूप) हे 


ईसा के बाद प्रथम चार शताब्दियों में वष्णव धर्म के उपयंक्‍त तत्वों 
में कृष्ण (ग्वाला) की कथा जोड़ दी गई। भागवत धर्म के पूर्ण सिद्धान्त 
को “पंचरात्र अगर्भा (आराधना की जनप्रिय प्रणालो) भी कहा जाता 
था। अस्तु, इस काल में पंचरात्र संहिता नामक वेष्णवधर्म के आधारभूत 
ग्रन्थों की रचना हुई। इसी काल में राम को भो इस मत में ले लिया 
गया । राम भी ईइवर या विष्ण के अचतार माने जाते थे। अस्तु, 
प्राचीन काल के अन्त तक वेष्णबधर्म के सुख्य-मुख्य तत्वों का जन्म हो 
चुका था ओर किए्ण , नारायण, वासुदेव कृष्ण आदि म॒ख्य अबतारों का 
वर्णन कर दिया गया था। मध्यक्राल में इस मत के दर्शनब तथा आचार-व्यवहारों 
का ओर भी विकास हुआ। रामानूज, माधव, निम्वार्क, वललभाचाय॑ 
तथा अन्यान्य लोगों ने इस काल में वेष्णवधमं के विकास (परिवर्तन) 
में बड़ा योगदान किया। रासानूज, साधव तथा निम्बाक के योगदानों का 
हम वर्णन कर चुके हूं। बलल्‍लभ ने इस क्षेत्र में क्या-क्या योग दिए अब 
हम इसका वर्शन करते ह। 


वललभाचायय (१४७९-१५३ १) तेलग प्रदेश के थे किन्तु इनका जन्म 
बनारस में हुआ था। इन्होंने संस्कृत की शिक्षा पायी थी और बाद में 
बड़े-बड़े विद्वानों तथा महान व्यक्तियों से भेंट करते हुए सम्पूर्ण भारत 
का भ्रमण किया था। वे अपने को अग्नि-देव का अवतार कहते थे। 
इन्होंने किसी सनृष्य को अपना गुरु नहीं माना और यह कहा कि मेंने 
अपनी व्यवस्था सीधे कृष्ण से सीखोी हे। दार्शनिक दृष्टि से इनके सत को 
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“शुद्धाहत'” कहा जाता हूँ । इन्होंने शंकर के दशा न को, जिन्होंने भक्ति पर 
नहीं दिया था, सुधारन का प्रयास किया । इनके लिए भक्ति न केवल 
साधन अपितु साध्य थी। सच्चा भक्त सदव कृष्ण के साथ रहेगा और उनके 
साथ कोड़ा करेगा। इनके अनुसार भक्ति ईइवबर के द्वारा उसकी दया से 
प्राप्त होती हं। मुक्त आत्माएँ कृष्ण के उस स्वर्ग (व्यापि-बकुन्ठ) में 
पहुँच जाती हु जो विष्णु, शिव ओर ब्रह्मा के स्वर्गों से भी ऊपर और दूर 
हैँ। स्वर्ग में वुन्दावन भो हैँ जहां राबा, ग्रोषियाँ तवा गोप रहते हें । ये 
सब कृष्ण के साथ अनस्त काल तक क्रोड़ा करते रहते हैं। वललभ के अन- 
याथी की उच्चतम आकाक्षा गोवी बन जाना आऑर कृष्ण के साथ उनके 
त्वग में क्रीड़ा करता हूँ। 


इस मत को कृष्ण या सेवा मत ओर पुष्टिमार्ग भी कहा जाता हे। 
प्रत्येक मन्दिर में देनिक आठ घार पूजा होती है। इस मत का मंत्र 
“श्रीकृष्ण शरणम्‌ सस'' है। ग॒ह को सर्देव ईदवर भाना जाता हूँ। इन 
गुरुओं को 'महाराजा' कहा जाता हे। पश्चिमी भारत के धनी व्यापारी 
वर्ग में यह मत बहुत प्रचलित हे । 


भक्ति मत 

अस्तु, हम यह कह सकते हू कि मध्यकाल का धामिक जीवन भक्ति 
में केन्द्रित था। शतरद्विय के एक बलोक के अतिरिक्त बेदों यथा उपनिषदों 
में “भक्त” दाब्द नहीं मिऊता परन्तु इन ग्रन्थों सें इसकी विचारधारा 
पायी जाती हूें। भक्ति का शाब्दिक अर्थ किसी के पास सहायता के 
लिए पहुंचना और फिर उससे प्रेम करना हे। भक्ति का विकास उस 
सन्यासवाद की प्रतिक्रिया के रूप में हुआ जिस पर पू्राने बोद्धों तथा 
शंकर ने जोर दिया था। भक्ति-मतों के साथ-साथ मति तथा सन्दिर 
पूजा भी भारत में प्रचलित हो गई। भक्ति के विभिन्न मतों के अनु- 
यायियों के कमंकाण्ड, पुजा-पाठ के तरीके भिन्न-भिन्न हेँ। ये लोग अपने - 
अपने द्वारीरों पर भिन्न-भिन्न प्रतीकों का उपयोग करते हें। इनके आभूषण 
आदि भी भिन्न-भिन्न हें 


कल 


भक्तिसत में निराकार ब्रह्म को साकार ईश्वर म॑ परिवर्तित कर दिया 
गया हे। ईश्वर इन्द्रियों से नहीं जाना जा सकता। वह तक या वावद- 
विधाद से परे हें। केवछ हादिक भक्ति के हारा ही वह प्राप्त किया 
जा सकता हे। ईइबर आत्म-समपंण से उत्पन्न होता हेँ। जेसे कि गीता 
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में कहा गया हें कि “सब धामिक सार्गों को छोड़ दे, अकेले मेरो शरण 
ले, में तुझे सब पापों से मुक्त कर दूंगा, दुखमत कर । (१८-६६) 
अस्तु ईश्वर की शरण लेना सनृष्य की सर्वश्रेष्ठ अच्छाई हें। 


भागवत या भक्ति-म्त में ईश्वर की अनुकम्पा पर बहुत जोर दिया 
गया हूँ। मनुष्य का ईइवर तक पहुँचना और ईइवर का मनुष्य रूप 
धारण करना ही धर्म हें। केवल ईश्वर की दया या अनकम्पा से ही 
बह प्राप्त हो सकता हूँ । 


नारद के अनुसार भक्ति ईश्वर के प्रति अपार प्रेम हूँ। भक्षित प्रेम 
का वह स्वरूप हूँ जो अपनी परम अवस्था पर पहुँच जाता है। यह 
भक्ति हमारे कार्यों, दाब्दों एवं विचारों में प्रकट होती हूँ । भक्ति की कई 
विशेषताएँ बतायो गयो हूँ । राग (लिप्तता), प्रेम (रस), अमृत, अहंतुकि 
भक्ति (निःस्वार्थ) आदि भक्षित को कई विशेषताएं हूँ । भक्तित ज्ञान 
के रूप में नहों प्रेम के भाव को होती हूं और यह श्रद्धा, अनुराग और 
प्रेम पर निर्भर करती हूँ। भक्ति इच्छा से नहीं होती । यह इच्छा से 
मुक्त हूँ । हम केवल ईववर के लिए जीवित रहते हेँ। सान्डिल्य के अनुसार 
भक्ति में समाधि (मस्तिष्क का केन्द्रीकक्‍ण) और भक्ति की चर्चा के 
लिए ब॒द्धि को विकसित करना सम्मिलित हूं। गोता ज्ञान के द्वारा जागृत 
भक्ति का उपदेश देती हूं, यद्यपि बिना ज्ञान के भी कई लोगों में 
पवित्र भक्ति का विकास हुआ हू। भक्ति में साँसारिकता का त्याग भी 
सम्मिलित हू । परन्तु भक्ति का अर्थ यह नहीं हे कि कर्म करना छोड़ 
दिया जाय । हमे बिना लिप्त हुए या बिना किसी लगाव के अपना 
कतंव्य करना चाहिए। हमारे सब कार्य ईश्वर के लिए उसी को समर्पित 
होने चाहिए। जब तक हम जोवित रहन॑ और ईव्वर से प्रेम करने के 
लिए जीवित रहते हूँ हमें अपने शरीर की भो देखरेख करनी चाहिए । 
हमें वहाँ तक सामाजिक कतंव्य एवं धामिक कमंकाण्ड आदि करने चाहिए 
जहां तक वे ईश्वर-प्रेम को प्राप्त करने में हमें सहायता दे सकें। इस 
सम्बन्ध में विस्तृत कम काण्ड (पुजा-पाठ) बना दिए गए हुँ ताकि हमारी भक्ति 
निरन्तर, अनवरत और पुणंत: असीम हो सके। इसलिए भगवान को स्नानादि 
कराने उनको वस्र पहनाने और उनको भोग लगाने तथा उनके लिए कीतंन- 
भजन आदि की व्यवस्था हे । 


भक्ति में मोक्ष के विभिन्न प्रकार हैं, जेसे सालोक्य (ईदइवर के साथ 
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चर 


उसी जगत में रहना), साष्टि (ईश्वर की प्रकृति से परे की दाक्तियों का 
उपभोग ), सामीः्य (ईश्वर के समोव होना), सारूप्य (ईइबर के समान 
होना) तथा सायुग्य (ईश्वर में मिल जाना)। प्रारंभिक भक्ति में केवल ईश्वर 
ही लक्ष्य होता हें जो हमारे जोबन का सब कुछ हूँ। नारद ने भी भक्ति 
के ११ रूपों का वर्णन किया हूँ । अंतिम रूप में भक्त ईदइवर की सर्वत्र 
उपस्थिति का अनुभव करता हे। भक्‍त अपने प्रेमी से पृथक होने की व्यथा 
का अन्‌ भव करता है और अछग होते हुए भी उससे अपने को मिला देता हूँ । 
भगवान विभिन्न साकार रूपों में देखें जाते हूं । ईव्बर का भक्‍त उनको 
प्रेमी या प्रेयतो, प्रभ (मालिक) या दास्य (नोकर), साख्य (मित्र) या 
वात्सल्थ (माता-पिता) तथा माधरय्य या पत्नो-रूप तक में देखता हेँ। 


इस प्रक्नार की भरत को प्राप्त करने के कई साधन तथा आचार- 
व्यवहार हें। भकक्‍त को बुरों का साथ छोड़ देना चाहिए। उसे स्त्री के 
विषय में बातचीत न करना चाहिए । उसे धन या अनीइ्बर वादियों से 
दूर रहना चाहिए । उसे अहभाव अभिमान तथा वासनाओं का 
त्याग कर देना चाहिए। ईश्वर के सम्बन्ध में व्यर्थ विचार-विमर्श से भी 
उसे दुर रहना चाहिए। उसे समस्त छगावों का परित्याग कर देना चाहिए । 
उसे भक्ति सम्बन्धी पाठों का अध्ययन करना चाहिए और निरन्तर ईइतर 
की प्रार्थना में संलश्न रहना चाहिए। उसे पृण्य कार्य करना चाहिए और 
ईश्वर सम्बन्धी बात सुनना तथा उसो से सम्बन्धित गीत गाना चाहिए। 
हमें ऐसे महान्‌ आत्माओं या गुरुओं का साथ करना चाहिए जिसके द्वारा 
ईइवर की अनुकभ्पा हमें प्राप्त हो सके ओर जो हमारा पथ-प्रदर्शन कर 
सकें। इन मार्गों पर चल कर हम मुक्षित प्राप्त कर सकते हैँ और जन्म- 
मृत्य के बन्धन से मुक्त हो सकते हूें। भक्ति-धर्म का द्वार सभी जाति 
एवं वर्ग के लिए खुला हूँ। 


इस प्रकार भक्ति-धर्म में ईश्वर-प्रेम को प्राप्त करके भक्‍त अकेले 
उसी (ईश्वर) को देखता हे, उसो को सुनता हूं ओर उसी का चिन्तन 
करता है। बहु उसी का हो जाता है और “अपना” तक नहीं रह जाता। 
उसके जीवन का एकमात्र लक्ष्य ईश्वर की सेवा हें। (देखिए नारद सूत्र 
५५, ६७, ७०, ७३, भागवत्‌ पुराण ॥ २९-१३-१४) । 


शंवधर्म तथा वेष्णव धर्म की शाखाएँ, दर्शन एवं आचार-व्यवहार 
आदि भिन्न-भिन्न हो सकते हैं किन्तु आधुनिक काल में भवित के बन्धन के 
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द्वारा वे सब एक सें मिल गए हें। अस्तु, भारत में मुसलमानों के आक्रमण 
के पूर्व के यूग में धामभिक जीवन की मुख्य विशेषता भवित-धर्मं का विकास 
और प्रचछून रहो । आगे चलकर, मुसलमानों और हिन्दुओं में सम्पर्क होने 
से इसे और भी बल मिला। किन्तु, धम के क्षेत्र में आगे चलकर हम 
सच्ची आध्यात्मिकता को भूलजाते हूँ। भक्षित में भी आन्तरिक विकास या 
ब्रह्म से आत्मा के संयोग से अधिक जोर वाह्म कर्ंकाण्डों पर दिया जाता 
हैँ । हिन्दूधर्म लोकप्रिय बनने तथा विदेशी संस्कृतियों को अपने में बिलीन 
करने में वेदिक समन्वय से अलग हो गया । 


कलाए 

इस काल में कला के क्षत्र में भी ओर परिवर्तन तथा विकास हुए। 
इस काल में निर्माण-कला अर्थात्‌ मन्दिरों और मूर्तियों के निर्माण कौ कला 
में सबसे अधिक विकास हुआ । इस विषय पर प्रकाश डालने के पूर्व चित्र- 
कारिता, नृत्य एवं संगीत के विषय में कुछ बता देना उचित हूं । 


राजपूत चित्रकारिता 

चित्रकारिता के क्षेत्र में, मुसलमानों के आक्रमण के बाद १५ वों 
शताब्दी में राजध्त एवं पहाड़ो चित्रकारो का जन्म हुआ । इस शताब्दी 
में दो बातों ने उत्तर भारत में चित्रकारिता में कान्ति को; एक तो 
भक्ति के विकास के फलस्वरूप देशीयथ भाषाओं के साहित्य की उन्नति 
तथा दूसरी कागज्ञ का प्रचलन। इस समय भाट, कवि तथा देकश्षीय भाषा 
के अन्य कावि राम, सीता, कृष्ण एवं राधा की कहानियों को छोकप्रिय 
बना रहे थे। ये कहानियाँ चित्रों की पृष्ठभूमि बन गई । आगे चलकर, 
चित्रक रिता का माध्यम भी बदल गया। विशषतः पत्थर के स्थान पर 
कागज़ का प्रयोग होने लगा। इससे तत्कालीन राजपूत कला में नई-नई 
है लियाँ तथा नए-नए ढंग आ गए । मुगलों के संरक्षण से भी इस कला 
को नई शक्ति मिली | राजपुत कला के पूर्व पश्चिमी या गुजराती कला 
तथा पतनोनन्‍्मुख उच्चकोटि की कला ((४5४८७। ै॥४) प्रचलित थी। 
गुजराती कला में स्वच्छता (स्पष्टता), सुन्दर कारोगरी, चसकदार रंग, 
वनों मं उच्चकोटि की सजावट आदि विशेषताएं थीं। ये विशेषताएँ 
गूजरात की जन हस्तलिपियों में अब भी पायो जातो हूँ । सन्‌ १६०० ई० 
के पूर्व की राजपुत चित्रकारिता अत्यल्प सात्रा में आज भी जीवित हूँ। 
जयदेव के “गीतगोविन्द', बिल्हुण के 'चोर-पंचासिका” तथा “क्ृष्णलीला'' 
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में इसके कुछ उदाहरण मिलते हें। इसके पदचात, हमे राजपुत चित्रकारिता 
के असंख्य उदाहरण मिलते हूं। 


राजपुत कला को राजाओं तथा महाराजाओं का संरक्षण प्राप्त था। 
प्रत्येक राजा अपने पास कई कलाकार रखता था। मालवा, मेवाड़-उदयपुर, 
अजमेर-जयपुर, मारवाइ-जोथपुर, बीकानेर, किशनगढ़, नाथद्वारा, 
कोटा-ब्‌ दो, बाणापुर तथा दतिया इस कहा के मुख्य केन्द्र थे। १७वीं 
शताब्दी तक यह कला अपनी चरम साँसा पर पहुँच गई थी। इसको 
अधिकांश बारोकी, स्निग्धता मुगलों से ली गईं थी। 


राजपूत चित्रकारिता की मुख्य पृष्ठभूमि (विषय) रागसाला हूँ। इस 
चित्रकारिता में विभिन्न रागों को मत्त रूप दिया गया हूं । इन रागों तथा 
रागनियों के रूप निश्चित किए गए हे ओर उन्हों रूपों के आधार पर चित्र 
बनाए गए थे। कृष्ण-लीला, नाधिका-भेद, ऋतु-चित्रण, राजदरबारों के दृश्य, 
राजाओं दथा राजकीय समारोह, यात्रा, शिकार खेलना आदि इस कछा के 
अन्य विषय थे। 


संक्षेप में राजपूत चित्रकारिता की निम्नलिखित मुख्य विशेषताएं हेंः--- 

(१) मोलिक शक्ति एवं वोरता, (२) प्रकटित भावों की सादगी 
और प्रत्यक्षता, (३) परम्परागत तात्पयं. (४) आह्वाद तथा चमकदार 
रंग, (५) सजावट । 


अन्य भारतीय कलाओं को भांति राजपृत कला भी अंतरात्मा की तह 
तक पहुँचती हें। कलाकार जितना अपनी आँखों से देखता उसी को 
चित्रित करन से सन्‍्तुष्ट नहीं होता । उसके अंतस्तलू-अन्तारिक जगत-में 
अन्य स्वरूप, दृश्य एवं स्वप्न होते हें। इन्हों को वह अपनी लेखनो (ब्रश) 
से चित्रित करने का प्रयास करता हे और इसलिए उसकी चित्रकारिता एवं 
मुगल चित्रकारिता में अन्तर हू कारण मुगल चित्रकारिता केवल दृश्य जगत 
से सम्बन्धित हूँ । 


१७ यों शताब्दी में विकसित राजपुत चित्रकारिता के “स्वरूप उतने 
ही निश्चित हैं जितने कि उपन्यास या ध्रुपद के; इसमें प्रेम 


की अवस्थाओं या वोर-बीरांगनाओं को चित्रत किया गया हें; सामान्यतः 
ये चित्र हन्हीं विषयों से सम्बन्धित व्यवस्थित कविताओं के उदाहरण हूँ ।” 


[ शरश्ष |]. 


(बेसिल ग्रे) राजपुत चित्रकारिता के रंग अत्यन्त उत्कृष्ट और चमकदार 
हैं। ये चित्र भारत की राष्ट्रीया कल के अंग हें :-- 


हिमालय चित्रकारिता (चित्रकला) 


राजपुत चित्र-कला के साथ-साथ काँगड़ां या 'पहाड़ी' या हिमालय 
चित्रकला सम्बन्धित रही हैँ। इस चित्रकला का क्षेत्र जम्मू (काइ्मीर) से 
टिहरी-गढ़वाल तक और पंजाब में पठानकोट से कुलू तक विस्तृत हूँ । 
इस कला का केन्द्र एक सुन्दरी युवती हें। इसके चारों ओर विभिन्न 
दृश्य और मतियाँ अंकित हें। सहरों रूप में उसके भाव, विचार, कल्पनाएँ 
तथा उसके अंग-प्रत्यंग के सौन्दर्य का चित्रण किया गया हूँ। “परन्तु इस 
चित्र-कला में अंकित गाय-भेंस आदि चराने वाली लड़कियाँ देवियों के 
सदृश हें; गायिकाएँ और नतंकियाँ प्रेम में संलग्न हे और उनकी 
कला बोरोब॒ुदूर के समान है; इनको देखते हुए आँखें नहीं थकतों। यह 
चित्रकला संसार में अद्वितोय हें। इस चित्र-कला में जंसो एकाग्रता हूँ 
बसी संसार को किसी चित्रकला में नहों हें ।” इसमें कृष्ण और राधा के 
भक्ति-प्रेम का चित्रण हें। रामायण एवं महाभारत की कहानियाँ भी इसमें 
चित्रित हूँ। नल-दमयन्ती (विवाह के दृश्य), गोचारण (कृष्ण चरवाहे के 
रूप में), वर्षा में कृष्ण तथा राधा ओर कृष्ण द्वारा अंग्ली पर गोवर्धन- 
धारण आदि कुछ मुख्य चित्र हें। राजपूत चित्रकला को भाँति इसके रंग 
भी चमकदार हें ओर इसमें भी आन्तारिक भावनाएँ अंकित हु। इस कला 
की मोलिकता उस सुख में निहित हूँ जो दशंक या कलाकार को इसे 


देखने पर होता हें । 


१९ वों शताब्दी में इन दोनों कछाओं का पतन हो गया। 


नृत्य-संगीत 

सध्यकाल में नृत्य एवं संगीत कला का जो विकास हुआ वह भी 
उल्लेखनोय हूँ। उत्तर-भारत सें हिन्दू-मुस्लिम सम्पर्क के फलस्वरूप 
'कथक' नृत्य का जन्म हुआ । इस नृत्य की विद्येषता चरणों की गति और बोल 
हैं और इसी लिए यह प्रसिद्ध हे। यह नृत्य पहले मुसलमान तथा हिन्दू 
राजाओं के दरबारों में प्रचलित था परन्तु क्रमदा: नतंकियों ने इसे अपना 
लिया । इसी प्रकार दक्षिण में देवदासो (मन्दिर-कन्या) भरत नादयम' 
नृत्य करती थीं ओर यह नृत्य राजाओं को प्रसन्न करने का साधन था। 
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आज भोी उत्तर ओर दक्षिण भारत में ये दोनों नृत्य प्रचलित हेँ और 
इनके कुछ रूप लोक-नुत्यों में बदल गए हैँ । इन दोनों से अधिक 'कथाकली' 
ओर “मणिपुरी' नृत्य की पवित्रता आज भो जीवित हूं। 


परन्तु भारतीय संगीत में इसकाल में जो विकास हुआ वह सबसे 
अधिक उल्लेखनीय हे । वास्तव में यह काल आधुनिक भारतीय संगीत 
कला का निर्माण-युग था। इसी काल में पहलो बार राग-रागिनियाँ सुनी 
गई । सितार, तबला, सारंगी आदि आधुनिक वाद्य यंत्र इसी काल में प्रचारित हुए 
ओर इसीकाल में हमारे संगीत को प्रयालियों, नियमों तथा सिद्दान्तों पर 
पुस्तक लिखो गई । इन पुस्तकों के लेखकों में दन्तिछ्ल, कोहला, सारंगदेव, 
हरिदास स्वामी, दामोदर, सोमनाथ पण्डित, अहोबाल, व्यंकटमखी तथा 
पुण्डरोक विद्वल प्रमुख ह। इन्हीं लेखकों के प्रयत्नों के फलस्वरूप संगीत के 
स्वर-ताल आदि निकले, गाने की विधियाँ निकलीं, वाद्य--यंत्रों का बर्गी- 
करण हुआ, गानों को संगीत का रूप दिया गया, ओर हिन्दुओं के मुख्य 
वाद्य--यंत्र वीणा के बोल के अनुकूल स्वर-ताल बने। हिन्दू-मुस्लिम सम्पर्क 
के फलस्वरूप नए-नए राग निकले। इसी सम्पर्क के फलस्वरूप “उत्तरी” 
ओर “दक्षिणी” संगीत का विभाजन हुआ । उत्तरी संगीत में मुस्लिम 
प्रणालियों का मिश्रण हो गया परन्तु दक्षिणी संगीत में भारतीय संगीत की 
प्राचोनता और पवित्रता बहुत हद तक बनी रही । इसी काल में कई प्रसिद्ध 
संगीतज्ञ हुए हैं । गोपाल नायक इन्हीं संगीतज्ञों में हे जिन्हें अलाउद्दीन खिलज्ञी 
अपने दरबार में दक्षिण से छाया था। ग्वालियर के नायक बख्श, स्वामी 
हरिदास, इनके शिष्य तानसेन और बंजू बाबरे, जगन्नाथ लाल खाँ तथा 
' अदारंग ओर सदारंग आदि अन्य प्रसिद्ध संगीतज्ञ है । अनेक राजा भी भारतीय 
संगीत के संरक्षकों के रूप में प्रसिद्ध हो गए हूँ । इनमें ग्वालियर के मानसिह, 
अकबर ओर महस्मदशाह रगीले के नाम उल्लेखनोय हें । 


परन्तु अन्य कलाओं की भाँति १८ वीं शताब्दी में संगीतकला का भी 
पतन हो गया। इसके कई कारण हें। एक तो यह कि इस कला पर 
आगे चल कर राजकीय संरक्षण नहीं रह गया। दूसरा यह हू कि कला के 
विभिन्न घरानों में रूढ़िवादिता आ गई । और तोसरा कारण यह 
रहा कि संगीत के शिक्षक (गुरु) लोग सब को संगीत की शिक्षा नहीं देते 
थे। वे केवल अपने एक-दो प्रिय शिष्पों को ही संगीत सिखाते थे। इस 
लिए यह करू कुछ ही लोगों तक सीमित रह गई । 
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मन्दिर-नि्माण कला 

अब हम मन्दिर-निर्माण-कला की मुख्य विशेषताओं पर प्रकाश डालते 
हैं। यह कला इस काल में अपने प्रचंड रूप में थी। मन्दिर-निर्माण 
की मुख्य विशेषताएँ निम्नलिखित हें। भारत के बहुत बड़े भाग में देवालय 
“विमान! कहे जाते हें। इनके ऊपरी या स्तृपाकार भाग को शिखर अर्थात्‌ 
स्तम्भ (मोनार) कहा जाता है। विमान! के अन्दर एक छोटी और अंधेरी 
कोठरी रहती हं जिसे गर्भंगृह कहते हें। इसके सामने एक सण्डप रहता हें 
जिसमें भक्तगण एकत्रित होते हे। विभिन्न प्रकार को अन्य बनावटें भो होती 
हैं। इस काल के मन्दिरों के पुर्"णं उदाहरग खजुराहो (मध्यभारत) के मन्दिर 
हैं जो दसवीं शताब्दी के हें। भारतीय मन्दिर तथा भवनों एवं ईसाइयों 
के गिरजाघरों में उल्लेखनीय सामञजस्य हें। यहाँ यह भी उल्लेखनीय हैं 
कि उत्तरी और दक्षिणी मन्दिरों में कुछ अन्तर हुँ और उड़ीसा के मन्दिरों 
की बनावट अपने ढंग की और निराली हूँ । उत्तरी मन्दिरों के विमानों 
तथा शिखरों के आकार-प्रकार, उनकी बनावट, और दोबालों पर अंकित 
सुन्दरियों के चित्र 'दक्षिणो' मन्दिरों से भिन्न हें। उत्तरो मन्दिरों के शिखर 
स्तम्भाकार तथा दक्षिणी मन्दिरों के स्तृपाकार हेँ। इन मन्दिरों में ऐसे 
अनेकानेक स्तम्भ (मोनार) हूँ । दक्षिण के मन्दिरों में गोपुरम हें (चारदीवारियाँ) 
उड़ोसा में स्थित कोनारक का सु यं-मन्दिर पूर्वी निर्माण-कला की सबसे शानदार 
एवं सर्वश्रेष्ठ कृति हें। इसका काफी भाग अब गिर गया हें। इस मन्दिर 
के निर्माण करने को जिस कलाकार ने कल्पना को होगी उसको अद्भुत 
प्रतिभा इसमें प्रकट हे। काइमीर का मातंंड (सुर्थ) मन्दिर और मोधरा 
(गुजरात) का सूर्य-मन्दिर भी अन्य सुर्य-सन्दिरों में प्रसिद्ध हें । कोनारक 
सन्दिरों के कारोगरों ने इनमें वेदों में दिखाए गए सूर्यदेव की मूति को 
प्रस्तुत करने का प्रयत्त किया हूँ। इनमें सूर्य को ७ घोड़ों के पंखदार 
रथों पर स्वर्ग से अपनी किरण फँलाते हुए और उदय होते हुए चित्रित 
किया गया हैं। इनका अस्त होना भी चित्रित किया गया हूेँ। इन मन्दिरों 
का भवन भी ७ घोड़ों पर रथ के सदृश बना हुआ हूँ। इनके निचले 
भाग बहुत विस्तृत हुँ और चबूतरे के समान हूं । उनके नीचे १२ बड़े- 
बड़े पहिए हंं। प्रत्येक पहिये को ऊंचाई १० फीठ है । और इनमें ७ जंगी 
घोड़े बने हुए हें जो इस बृहत्‌ रथ को खोंचते हुए चित्रित किए गए हे। 
उक्त विस्तृत चबूतरों पर बृहत्‌ मण्डप (जगमोहन) बने हुए हे जो १०० 
फीट चौड़े और १०० फीट ऊँचे हे और इनके स्तम्भ ज़मीन से २०० फीट 
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ऊंचे हेँ। मुख्य भवन से लगे हुए अन्य छोटे-छोटे मन्दिर हें । इन मन्दिरों 
के विस्तृत दालान पर सुन्दर-सुन्दर चित्र बने हुए हें जिनमें कुछ बासना- 
पूर्ण भी हें। इस समय केवल सभामण्डप बचा हुआ हूं। परन्तु इस 
सन्दिर का निर्माण कभी पूरा नहों हुआ था। इस मन्दिर में जितनी 
सुन्दर सजावट हूँ वेंसी कुछ ही इमारतों में होगी। इसका प्रत्येक भाग 
सुनिसित और सुन्दर हें । यह मन्दिर उड़ीसा में ताॉन्रिकधर्म के विकास 
का द्योतक हूं । 


खजुराहो के मन्दिरों में भारतीय निर्माण-कला को कुछ महत्वपूर्ण 
कृतियाँ मिलती हूँ। ये कृतियाँ शताब्दियों से खंडहर बन गयी हें परन्तु 
ये अब तक जीवित हैँ। ये कृतियाँ झाँसी से १०० मील दक्षिण-पूर्व 
छतरपुर राज्य (पूव॑ राज्य) में स्थित हैं। इनकी संख्या ३० है और ये 
१० वीं शताब्दी में बनवाई गई थीं । इन क्ृतियों में महादेव, विष्ण, जगदम्बा 
तथा जेनदेवताओं के मन्दिर हें। यद्यपि आज ये खण्डहर के रूप में हूं, 
फिर भी इनको इसारत किसी समय श्ञानदार थी। इनके दालान, सभा- 
भवन बड़े विस्तृत हें और इनमें सुन्दर-सुन्दर चित्र एवं दृदय अंकित हूं। 
इनकी सजावट उत्कृष्ट और चमकदार हूं। 


राजपुताना और मध्यभारत में ऐसे अन्य कई मन्दिरों के खण्डहर 
हैं जो मुस्लिम मृतिभंजकों के आक्रमणों के फलस्वहूप खण्डहर बन गए 
हैं। गुजरात तथा पश्चिम के भी कई मन्दिर इसी दशा में हँ। फिर 
भी इन स्थानों में कई मन्दिरों के अवशेष आज भी जीवित हें। इनमें 
जोधपुर का “महामन्दिर' तथा उदयपुर का 'एकलिंग मन्दिर” उल्लेखनोय 
है। पाठन से १८ मील दक्षिण में स्थित मोधरा का सुययंमन्दिर अत्यन्त उत्कृष्ट 
हैँ । यह खण्डहर के रूप में भी अनुपम सौन्दर्य का प्रतीक हैँ। इसमें आध्प्रा- 
त्मिक वातावरण हैं। आबू-पर्वबत पर अन्य जन मन्दिरों के अतिरिक्त 
एक “विमला-मन्दिर” हूँ जो इसो का बनवाया हुआ हैँ । इसके प्रत्येक भाग 
में सुन्दर चित्र अंकित हें। इसका बृहत्‌ गुम्बज (जिसमें ११ घेरे हें) 
फलाकार की अद्भुत आविष्कारक शक्ति को प्रकट करता हूँ। सोमनाथ- 
मन्दिर फीो मौलिक बनावट के बहुत थोड़े अवशेष जीवित हूं फिर भी बे 
उसके निर्माण की अनुपम कला के छोतक हें। वक्षिण में भी इसकाल के 
कई सन्दिर हैँ जिनमें बम्बई प्रान्त का असरनाथ मन्दिर, ग्वालियर के 
सासबहू सन्दिर तथा सिरनार (नासिक) स्थित मोंडेशवर मन्दिर विशेष 


छह 


उल्लेखनीय हैँ। काठियावाड़ में और काइमोर सें कई छतों वाले अनेक 
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मन्दिर है। जेनियों ने काठियावाड़, सित्रंजय और गिरनार पहाड़ियों पर 
मन्दिरों के नगर बनवाये थे जो आज भी अनु पम्॒ निर्माण-कला के द्योतक 
हैं। दक्षिणी बंगाल के इंटों (पक्की) के मन्दिर भी अपने ढंग के सुन्दर हें । 


अन्त सें, काइमीर को कला आती हेँ। इसकी दोलियाँ तथा गठन 
अब तक की समस्त कछाओं को शेलियों से पुर्णतः भिन्न हे । यह कला 
गाँधार तथा गृप्त-कला से मिल्ती-जुलती है । आठवों शताब्दी में ललिता- 
दित्य तथा नवीं शताब्दी में अबंतीवर्मन के शासनकालों में काइमीर को 
कलात्मक प्रतिभा विकसित हुई। मातंण्ड का सुर्य-मन्दिर इस कला की 
सर्वोत्तम कृति हुं । यह समकोण आंगन के केन्द्र में स्थित वहत्‌ एवं विस्तृत 
इमारत हैे। इसके चारों ओर खानेदार दीवाल (घेरा) हे जिनमें 
प्रविष्ट होने के लिए एक मृखद्वार हें । यह मतच्दिर अनन्तनाग नामक प्राचीन 
नगर से ५ मील दूर पर स्थित हे। इसमें काश्मीरी कलाकारों की कुशल 
कारोगरो प्रकट हू । इसके सभो भाग सुव्यवस्थित एवं सुनिर्भित हैं। पूरे 
सन्दिर की सजावट चमकीली और अति सुन्दर हूँ। पर्वतीय बर्फीली भूमि 
में बने होने के कारण इसमें सौन्दर्य, सादगी एवं पुर्णता हे । 


निर्मण-कला को सभ्यता का साँचा कहा जाता हे और यह मानव 
के बोद्धिक गति-परिवर्तेन का सुख्य इतिहास हूँ । प्रत्येक बृहत्‌ सॉस्कृतिक 
आन्दोलन ने निर्माण-कला में अपना-अपना विशेष योगदान किया हूँ । 
भारत में निर्मण-क्ला का मौछिक सिद्धान्त आध्यात्मिकता रहा हूँ । 
इस अध्याय में जिस काल पर विचार किया गया हें उसमें भी यह 
विशेषता रही हूँ चाहे उसका कितना ही ह्ास क्‍यों न हो गया हो। 
इसकाल में भक्ति के जितन सिद्धान्त प्रचलित हुए वे ७ वीं शताब्दी से 
इधर बनाए गए मन्दिरों में प्रकट हें। विशेषत: ११ वीं तथा श्रवों 
शताब्दी में, जबकि भक्ति आन्दोलन चरमसीमा पर थी, मन्दिर-निर्माण 
की कला अपने विकास की पराकाष्ठा पर थी। 


सामाजिक एवं आथिक स्थिति 


अतोत की भांति इस काल में भी हिन्द समाज में जाति-प्रथा का 
प्रचलन जारी था। 


जाति-प्रथा 
ब्राह्मणों को सबसे अधिक सम्मान प्राप्त था ओर लोगों में उनके 
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प्रति अगाघ श्रद्धा थी। वे लोग विद्या एवं ज्ञान के विशेषज्ञ बनते थे। 
ये राजा के मंत्री एवं सलाहकार भी होते थे और कई स्थानों पर उन्होंने 
प्रधान सेनाध्यक्ष के पद पर भी कास किया था। सुख्यतः वे कवि, ज्योतिषी, 
द्कोनिक या पुरोहित होते थे। वे मुख्यतः: विद्याध्ययन, अध्यापन, यज्ञ 
तथा धामिक कार्यों में संखग्न रहते थे। बौद्ध धर्म के चदय के फलस्वरूप 
उन्होंने अपने कई कतंव्य भुला दिए और एसे कार्य भी करने लगें जिन्हें 
पहले बेइय तथा श॒द्र करते थे। इन कार्यों को ब्राह्मणों द्वारा अपनाए जाने 
के ओऔचित्य की पुष्टि के लिए कई ग्रन्थ एवं स्मृतियाँ लिखी गईं । उदाहरणार्थ, 
पाराशर स्मृति में कृषि तथा शखस््राख्र का व्यवसाय अपनाने को सब को 
आज्ञा हें। अब ब्राह्मण लोग अधिक संख्या में व्यापार-बाणिज्य में लग 
गए थे और कलाकार भी होने लगे थे। किन्तु नियम, संयम, स्वच्छता 
एवं छुआछत पर विशेष ध्यान रखते थे। वे दूध, शहद, शराब, साँस 
और नमक नहों बेंच सकते थे। उनको एसी कई सुविधाएँ थीं जो अन्य 
जाति को नहों प्राप्त थों। उदाहरणाथथं, उनको मृत्युदण्द नहीं दिया जाता 
था। इस काल में अनेक उपजातियाँ हो गईं। विज्येषत्रः ब्राह्मणों में अधिक 
उपजातियाँ हो गईं। उदाहरणा्थं, १२ वीं शताब्दी के लेखों में दीक्षित, 
पाठक, उपाध्याय, पटवर्धन आदि ब्राह्मण की उपजातियों के उल्लेख मिलते 
हैं। संभवत: खाद्यपदार्थों, व्यवसाय, रष्मरिवाज्ञ, दर्शन एवं धामिक आचार- 
व्यवहार में भेद होने के कारण उपजातियाँ बन गईं। १४ वों तथा १५ 
वों शताब्दियों में कान्यकुब्ज ब्राह्मथों में कई नई उपजातियाँ हो गई और 
आगे चलकर उनमें बोवा-बिस्वा के अनुरूप विभाजन हों गए। इसी प्रकार 
पंचगौड़ और द्रविड़ गौड़ के विभाजन हो गए। 


समाज में ब्राह्मणों के बाद लत्ियों का स्थान था। उनको समाज में 
उच्च स्थान प्राप्त था ओर इन्हीं लोगों में से हिन्दू राज्यों के राजागण 
हुए। इनका मुख्य कार्य शासन करना, रक्षा करना, दान देना, यज्ञ करना 
और अध्ययन करना था। इनमे हषंवर्धन, चालुक्य राजा विक्रमादित्य, 
राजा भोज, चोहान राजा विग्रहराज (चतुर्थ) जंसे विद्वान भी हो गए हें। 
इस काल में क्षत्रियों में भी उपजातियाँ हो गई ओर ये लोग अन्यान्य 
व्यवसाय करने लगे। इनमें मश्रपान, छत-क्रीड़ा आदि विभिन्न बुराइयाँ 
भी पेदा हो गईं । 


क्षत्रियों के नीचे वेशयों का सामाजिक स्तर था। कृषि, पश्ञ-पालन, 
दान, यश, अध्ययन, व्यापार, वाणिज्य तथा ऋण देना इनके म॒ख्य व्यवसाय 
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थे । किन्तु अब वे कृषि से घणा करते थे क्योंकि बौद्ध लोग कृषि को 
सम्मान गिराने वाला कार्य मानते थे। इस समय बेइ्य लोग मुख्यतः व्यापार 
करते थे। इनमें से कुछ लोग मंत्री तथा सेनापति भी थे। मध्यकाल में 
बेश्य जाति में भी अनेक उपजातियाँ हो गई । 


सेवा करने वालो जाति का नाम श॒द्र था। यह वर्ण या जाति अस्पृश्य 
नहीं थी। इनको महायज्ञों का अधिकार प्राप्त था । इस समय कृषि, 
राज-मजदूरी, लोहारी, सुनारी, बढ़ईगोरी; कपड़ा रंगने व धोने का काम, 
बतेंन बनाना आदि इनके मुख्य कार्य थे। इनके अतिरिक्त अस्पद्य लोग थे 
जो नगर के बाहर रहते थे। इनमे मोची (जता बनाने वाले), शिकारी, कसाई 
तथा जुलाहे मुख्य थे । 


उक्त चार जातियों के अतिरिक्त कायर्थ नामक एक विशेष जाति भो थी । 
पहले सब जाति के लिखने-पढ़ने वाले लोग कायस्थ कहे जाते थे। परन्तु 
इस काल में इन लोगों की कायस्थ नामक एक पृथक जाति बन गई । अतः यह 
जाति सभी जातियों का मिश्रण हें । आज तक स्रज-ध्वज कायस्थ अपने को 
शकद्ठीपी ब्राह्मण कहते है । 


प्रारम्भिक सध्यकाल में सब जातियों के बीच मंंत्रीपूर्ण सम्बन्ध थे और 
उनमें विवाह-सम्पक भी हो सकते थे। बाण ने पाशंव का उल्लेख किया हूं 
जिनके पिता ब्राह्मण थे ओर जिनको माता शझृद्र थों। ईसबो सन्‌ ८६१ के 
प्रतिहार लेवों में हरिइचन्द्र नामक एक ब्राह्मण का उल्लेख किया गया हूँ जिसने 
भद्रा नामक एक क्षत्रिय कन्या से विवाह किया था। एक क्षत्रिय अपन से नीची 
जाति की स्त्री से विवाह फर सकता था। वह ब्राह्मण स्त्री से विवाह नहों 
कर सकता था। सन्‍्तान की जाति उसके पिता की जाति के अनुकल निर्धारित 
होती थी । हमारे काल के अन्त तक इन सब प्रथाओं का अन्त हो गया और 
जाति विषयक नियम सख्तो से लागू हो गए। इसी प्रकार सध्यकाल के 
प्रारम्भिक भाग में सहभोज की प्रथा भी प्रचलित थी किन्तु आगे चल कर 
इसका भी अन्त हो गया । 


समाज में स्त्रियों को भी सम्मानपूर्ण स्थान प्राप्त था। उनको समृचित 
शिक्षा प्राप्त होतो थी । पुरुषों के साथ दशंन सम्बन्धी बादविवाद में संलग्न 
स्त्रियों के विषय सें हम वर्णन कर चुके हुँ। उदाहरणार्थ शँकराबायय को मंडन 
मिश्र की पत्नो से वाद-विवाद करना पड़ा था। प्रसिद्ध कबि राजशंज़र की 
पत्नी सुशिक्षित थीं। उन्होंने कई स्थान पर अपनी कछृतियों में अपनी पत्नी के 
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मत को उद्धृत किया है । स्त्रियों में इन्दुलेखा, मरला, सुभद्रा, मदालसा तथा 
लक्ष्मी जेसी अनेक विदुषी कविश्रित्रियाँ भो थीं। उनको ललित कला की भी 
शिक्षा दी जाती थी। स्त्रिपाँ पर्दां नहीं करतो थों । सम्राठ हुए की साता 
दरबारियों से भेंट किया करती थो ओर उनको बहन राजश्नोी ने चोनो यात्री 
हु वेनसांग से भेंट को थी। कहा जाता हूँ कि दक्षिण में सोलंकी राजा 
विक्रमादित्य की बहिन अक्का देवी ने गोकेज (इस समय बंबई के बेलगाँव 
जिले में गोकक) के किले के चारों ओर घेरा डाला था। इस प्रकार केवल 
मुसलमानों के आक्रमण के बाद ही भारत में परदा प्रथा का जन्म हुआ। 
बहु-विवाह प्रचलित थे परन्तु बाल-विधाह, प्रारंभिक मध्यकाल में, बहुत हो 
थोड़े होते थे । विधवा-विवाहों के भी उल्लेख आए हैँ । सतो प्रथा का अधिक 
प्रचलन नहीं था। स्त्रियाँ सम्पत्ति पर उत्तराधिकार भी पा सकती थीं। इस 
प्रकार भारत में हिन्दू शासन के प्रारंभिक दिनों में हम सप्माज को मध्यकाल के 
अंतिम भाग के समाज से अधिक प्रगतिशील देखते हें । 


हिन्दू लोग पूर्णतः सन्यास-प्रव॒त्ति के नही थे। उच्च वर्ग के लोगों की 
शानदार इमारतें थीं जिनमें संगीतालय, अतिथिगृह, प्रुस्तकालय एवं बाद- 
विवादागृह होते थे । वर्ष में अनेक उत्सव-समारोह-मेला आदि होते थे जिनमें 
दूर-दूर से आकर लोग भाग लेते थे। संगीत, नृत्य, नाटक, पशु-युद्ध, खुले 
मेदान म॑ भोज, नाव चलाना, तेरना, शतरंज एवं चोपड़ का खेल आदि 
भिन्न-भिन्न प्रकार के मनोरंजन तथा आमोद-प्रमोद के खेल प्रचलित थे। सभी 
ऋतुओं एवं अवसरों के अनुकूल लोगों की वेश-भूषा विभिन्न प्रकार की थी । 
सुई ओर धागे का उल्लेख तो बंदिक काल तक में आया हू, इस कार का तो 
कहना ही क्या । वस्त्रों के सोंद्य, किस्म और स्वरूप पर ध्यान दिया जाता 
था । पुरुष ओर स्त्री दोनों ही आभूषण पहनते थे। स्वास्थ्य एवं स्वच्छता की 
दृष्टि से खाद्य-वस्तु के विषय में विद्य प्र पवित्रता बर्तोी जती थी । परन्तु इसमें 
छुआछुत का अधिक भाव नहीं था। नेहें, ज्वार, बाजरा, दूध, धो, शक्कर 
और गूड़ आदि खाद्य-पदायं थे। विशेषतः क्षेत्रियों और नीची जातियों में 
मांसाहार भी प्रचलित था। यज्ञ बहुत होते थे और अतिथि-सत्कार का नियम 
सख्त था। राजाओं तथा धनी लोगों फे पास दास भी रहते थें। जध(दू, टीना, 
भूत-प्रेत आदि में भी लोगों का विश्वास हो गया था। 


आधिक दशा 


लोगों का मुख्य व्यवसाय कृषि था। सम्बन्धित सरकार खेतिहरों पर 
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विशेष ध्यान रखती थों तथा उनको संरक्षण देती थों। तिचाई को सभी 
प्रकार की व्यवस्थाएँ थों। राजतरंगिनी में “सूर्य” नामक एक ऐसे इंजीनियर 
का वर्णन मिलता हुँ जिसने झेलम नवी में एक बृहत्‌ बाँध .बनवाया था 
और इस प्रकार किसानों की सहायता की थी। बड़े-बड़े जलाशय, नहरें, 
तालाब और कुएं बनवाए जाते थे। सरकार द्वारा भूमि को नाप-जोख 
की जाती थी ओर गाँवों के क्षेत्रों की सीमाएँ बनाई जातो थीं। चरागाह 
बनवाए जाते थे और किसानों को अकाल तथा अन्य आवश्यकता के समय 
सहायता दी जातो थी। चाहे जो भी सरकारें हों उनकी मुख्य आय भूमि 
से ही (लगान के रूप में) होती थी। सामान्यतः यह लगान पेंदावार का 
छठवाँ हिस्सा होता था ओऔर यह अन्न के रूप में ही लिया 
जाता था । 


व्यापार तथा वाणिज्य अन्य मुख्य व्यवसाय थे। इनके केन्द्र नगर थे। 
मदुरा, वॉजी (वाँची)-मलाबार, वतापी, ताम्रलिप्ति, कन्नौज, उज्जन, भड़ोंच 
तथा पाटलिपुत्र या पटना इसकाल के मुख्य नगर थे। वाणिज्य स्थल एवं 
जल दोनों मार्गों से होता था। विद्येषत: अरब, फोनेशिया, ईरान, मिस्र, 
ग्रोस, रोम, जावा, सुमात्रा, हिन्ददोन तथा चीन से भारत का व्यापार 
होता था। भारत के नगरों को (एक दूसरे से) सम्बन्धित करने वाली 
कई मुख्य सड़क थी। कोरोमण्डल तट को कन्या कुमारी से सम्बन्धित 
करने वाली १२०० मील लम्बी एक सड़क थी। एक अन्य सड़क ११०० 
मील लम्बी थी जिससे पटना अफगानिस्तान से सम्बन्धित था। रेशम, 
कपड़ा, मलमल, जवाहरात, मोती, मसाला, हाथी दाँत, हीरा आदि निर्यात 
की म॒ख्य वस्तुएँ थीं। 


धातु-विज्ञान में भो भारत विशेषज्ञ हो गया था। यहाँ सबसे सुन्दर 
किस्म का लोहा एवं इस्पात बनता था। दिल्‍ली में कुतुबमीनार के समीपस्थ 
लौह-स्तम्भ इस क्षेत्र में भारत की कारीगरी का ज्वलन्त उदाहरण है । सुन्दर- 
सुन्दर सोनें-चाँदी के बतंन एवं आभूषण बनते थे। इस काल में काँच 
के भी काम होते थे। शोम के प्रसिद्ध इतिहासबिद्‌ प्लिनी ने इसको सव्वे- 
श्रेष्ठ माना हैं। व्यापार वाणिज्य पर व्यक्तिगत पु्जीपतियों से अधिक 
व्यापारिक तथा उत्पादकों के संघों का एकाधिपत्य था। व्यापार विनिमय 
के द्वारा होता था इसलिए हिन्दू काल के राजाओं द्वारा मुद्रा उपेक्षित 
था। अस्तु, आथिक दृष्टि से भारत धनी राष्ट्र था और इसीलिए भारत ने 
महमूद गज्ञनवों जेसे मूतिभंजक आकर्षित को किया। 
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ऊपर संक्षेप में मध्यकालोन हिन्दू भारत का अध्ययन किया गया हे । 
इसमें जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में महत्वपुर्ण विकास हुए। दाशंनिक रूप में 
मध्यकालीन यूरोप को भांति इनकी कुंजो विद्याभिमान का उदय रही हूं। 
वेदिक ग्रन्थों का संकलन व सम्पादन हुआ और उनके भाषान वाद हुए तथा 
उनमें अनेक क्षेपक जोड़े गए। इन्हों के आधार पर इस काल में अनेकानेक 
टिप्पणियाँ लिखी गईं । समस्त मुख्य दर्शनों पर आगे और भी टिप्पणियाँ 
की गई तथा उन पर वादविवाद हुए। इस क्षेत्र में शंकर का, जिनके 
मायावाद के सिद्धान्त की प्रतिक्रिया भक्त के रूप में हुई, प्रभुत्व रहा। 
किन्तु इस सायावाद का लोगों पर इतना अधिक प्रभाव हो गया था कि 
उनमें जीवन के प्रति असन्तुलिति दृष्टिकोण हो गया था। उन्होंने सन्यास 
के पुण्य को प्राप्ति के निभित्त भोतिकता की अच्छाई को भुला दिया था। 
इस भ्रम का अधिक कारण बौद्ध धर्म का उदय था। राष्ट्रीय मस्तिष्क पर 
जान, कर्म एवं भक्ति के व्यापक समन्वय सहित गीता का प्रभाव पड़ने 
के पूर्व बोद्ध धर्म के धर्मंविरोध ने भारतीयों को प्रभावित कर लिया था। 
बोद्ध धर्म ने शान्ति (स्थिरता) और अपने सु:ख-दुःख का विचार न करने 
पर अधिक जोर डाला था। इसने शज्ञान्त (स्थिर) लोगों का एक अलग 
वर्ग बना दिया था। इसने भिक्षुओं और साधारण जनता में बड़ा भेद 
कर दिया था। इसके फलस्वरूप साधारण जन भिक्ष से छोटे माने जाते 
थे। इसने सांसारिक कर्म के महत्व को बहुत कम्म कर दिया था। इन सब 
बातों ने जनता को अ्रमित एवं नष्ट कर दिया। हमारा आधा राष्ट्र 
स्थिर, मौन एवं नाकारात्मक हो गया और आधा सष्ट्र ह्मासमान भोतिकवाद 
में पड़ा रहा। हमारे भारतीयों ने प्राचीन मनजत्व के तीन भागों को खो 
दिया। उनका संसार पर प्रभाव न रहा, सुव्यवस्थित राजनीति न रहो 
तथा उनका महान्‌ सासाजिक ढाँचा न रहा। हांकर नें हमारे राष्ट्र के 
टूटे हुए जहाज्ञ के भागों को ठीक करने का प्रयास किया। परन्तु जनता 
पर जिस (बोद्ध) धर्म की अमिट छाप थी उसे बे हटा न सके । 
पुरानी जीवनीदाक्षि को पुनः न प्राप्त किया जा सका। पुरानी क्षत्रिय 
जाति का अन्त हो गया था या वह अपनी स्थिति से गिर चुकी थी। 
केवल ब्राह्मण लोग गीता के एकमात्रा व्याख्याता रह गए। ज्ञानवान 
होने के कारण उन्होंने श्ञान्ति (स्थिरता) पर जोर दिया और उन्होंने 
कृष्ण ने “कम” के लिए जो आह्वान किया था उस की प्रतिध्वनि नहीं 
की । कतंव्य का इच्छा-विहीन एवं निःस्वार्थ अनुकरण दुबंलों के लिए 
उपदेश हूं। बच्चे (दृधपीते) लोग ऐसा करते हूँ, व्योकि उन्हें ऐसा करना 
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ही चाहिए, परन्तु अन्य लोगों के लिए यह पाषंड हे! अस्तु, बोड धर्म 
से अपना संकेत लेकर शंकराचार्प भारतीय संस्कृति के परम सत्य-जीवन 
और आत्मा में समता-के सागं से हट गए थे और उन्होंने, कम से कम 
आँशिकरूप में, हिन्दू भारत के पतन का मार्ग प्रशस्त कर दिया था। 


धामिक क्षेत्र में इस काल में उसी प्रक्तार भक्तिवाद का उदय हुआ 
था। जिस प्रकार यूरोप में गिरजाघरों द्वारा बताई गई ईश्वर भक्ति के 
“बाद” का उदय हुआ था। इसमें अच्छाई यह थी कि हिन्दू समाज भक्ति 
के बन्धन के द्वारा एक सामान्य ईश्वर से बंध गया था ओऔर अस्पव्यता 
(छुआछत) की विषली भावना का अन्त हो गया था। परन्तु, इसमें भी 
आंशिक दूरदशिता रही; भक्ति और उपासना के बाह्य साधनों पर अधिक 
जोर दिया गया ओर यह नहीं महसूस किया गया कि अन्‍्तरात्मा में रह 
कर और भक्ति-भाव के द्वारा प्राप्त गढ़ अनुभव ही समता और एक- 
रूपता लाने का एकमात्र साधन हैँ। इसके अतिरिक्‍त भक्तिवाद ने भी 
स्थिरता या 'अकर्म' को बनाए रक्‍खा । इसने भो सन॒ष्य के सानसिक एवं 
शारीरिक तत्वों के बजाय जीवन जिधयक तत्व पर अधिक जोर दिया। 


साहित्य एवं कला के क्षेत्रों में भो हिन्दुओं ने अपनी पुरानों परम्पराओं 
को प्रचलित रखा परन्तु रचनात्मक इच्छा का छह्वास हो गया था। 
साहित्य के क्षेत्र में अनेक देशीप भाशएँ प्रचलित हो गई थीं। यदि गुप्त- 
कला के साथ इस काल की निर्माण तथा शिल्पकला की तुलना को 
जाय तो वह ह्लासोन्मुल दिखाई देती हें। इस काल में यह उल्लेखनीय 
बात हुई कि संगीत तथा नृत्य विद्या के निप्रमों के स्तर निर्धारित किए 
गए। इसीकाल से राजपूत विन्कला का उदप्र हुआ। इस काल में, बज्ञा- 
निक क्षेत्र में, विशेषत: खगोल विज्ञान एवं गणितविय्या में उल्लेखनीय प्रगति 
हुई ै। सामाजिक एवं आर्थिक दृष्टि से हिन्दू भारत सातवीं शताब्दी 
तक प्रगतिशील रहा। बाद में भो सामाजिक क्षेत्र में जातिभद तथा अन्य 
असमानताएं बहुत थोड़ी मात्रा में थों। किन्तु ज्योंही हम ११ वों शताब्दी 
में प्रविष्ठ होते हे असमानताएं बढ़ जातो हूं, पर्दा प्रथा प्रचलित हो जातो 
हैं, अस्पृश्यता बढ़ जातो हूं, अन्धविद्वास (जादु-टोना आदि) बढ़ जाता 
है और इस काल में जनता में दरिद्रता फेल जाती हैं। आथिक जीवन 


्ण्छ 


तथा संस्कृति में निकट सम्पर्क रहता हूेँ। 


इस काल में थोड़े से व्यक्तियों के हाथों में धन केंद्रित ही जाता है। वे 
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प्रासाद-निर्माण, नृत्य, पशुओं, खेल-कूद और युद्ध आदि अनुत्पादक उद्देध्यों में 
धन का व्यय करते हें। इस काल के हिन्दू राजा केवल अपने स्वार्थ को पति में 
संलग्न रहते हें और स्वाभाविकतः, जिस समय भारत पर विदेशी आक्रमण 
होते हैं उस समय सामान्य प्रजा सूक दर्शक बनी रहती हैँ । अस्तु, आथिक 
असमानता न संस्कृति को असंतुलित कर दिया ओर इसके कारण वर्ग संस्कृति 
(वर्गभंद) का जन्म हुआ। आथिक असमानता ने उधर भारतीय समता को भो 
भंग कर दिया जो पूर्वी काल में प्राप्त हुई थी। हम लोगों मे स्वार्थ, इच्छा, 
धर्म तथा मोक्ष ( अर्थ, काम, धर्म, मोक्ष ) में एकरूपता की जो भावना 
विकसित हुई थी वह अब विश्व खलित (अस्तव्यस्त) हो गई । मौलिक रूप सें, 
इस रोग का मल उन लोगों की आंशिक दूरदशिता रहा जो मध्यकाल में वाद- 
बिवाद के चक्र में फसे रहे। आध्यात्मिकता एवं भोतिकता में जो समता थी 
उसका अन्त हो जाने के कारण भारत का पतन अनिवायं था। हम उन्हों लोह- 
श्र खलाओं के बन्दी बन गए जिनको हमने हो तेयार किया था। 


१-- इंडियन कल्चर ऐन्ड सोशल लाइफ ऐट दि टाइम आफ दि टकिद्ा 
इन्वेज़न/--प्रोफसर एम० हबीब--पृष्ठ ९ । 

२--/अल्बरूनी ज्ञ इंडिया -- (वालूम १) पृष्ठ १९-२० । 

३--“शक्ति एंड शाक्‍त --पृष्ठ १२८ । 

४---“बेष्णविज्म, श॑ विज्म, एंड साइनर रिलीजियस सिस्टस्स--भंडार- 
कर--पृष्ठ १९ । 

५--“बदि आर्ट्स एंड क्रापट्स आफ इंडिया एंड सोलोन--ए० के० 
कुमारस्वामी--पृष्ठ ९०। 

६-- इंडियन आ्क्षिटेक्चर”--पर्तो ब्राउन--पृष्ठ ८० । 


तेरहवाँ अध्याय 


मुस्लिम शासनकाल में भारतीय संस्कृति 


मध्यकाल में भारतीय संस्कृति में हिन्दुओं ने जो योगदान किया अभी तक 
हमने केवल उसी का अध्ययन किया हैँ। अब हम मुसलमानों, जो १७वों 
शताब्दी के अन्त तक भारत में मुख्य शासक वर्ग थे, के योगदान का वर्णन 
करते हूँ। यहाँ यह बात भी बता देना आवश्यक हूँ कि मुस्लिस शासक वर्ज में 
विदेशों मुसलमान हो थे, भारत में जो मुसल मान बने थे उनका अधिकतर शासक वर्ग में 
कोई स्थान नहीं था। सुल्तानों के शासन के प्रारंभिक काल में भारत में सेनिक 
शासन था इसलिए हिन्दू-मुस्लिम सम्पर्क मुश्किल था। जब वातावरण, 
जलवाय ओर परिस्थितियों के अनुसार विदेशी शासन की सर्तियाँ ढोली हुईं 
शासकों को यह अनुभव हुआ कि केवल हिन्दुओं को संतुष्ट ओर प्रसन्न रखने 
पर ही भारत में स्थायो शांति एवं सदभावना स्थापित हो सकतो हे। यह 
चेतना मुख्यतः मुग़ल काल में जागृत हुई। मुसलमानों की संस्कृति भो यहाँ 
दीघेकाल तक विदेशी संस्कृति बनी रही हें था वह एक विशेष वर्ग तक 
सीमित रही । 


हमारी संस्कृति में मुसलमानों के कुछ महत्वपूर्ण स्थायी योगदान हें। 
इस्लाम के “एकेश्वरवाद” के सिद्धान्त ने हिन्दुओं में भी एक ऐसा आन्दोलन 
पंदा कर दिया। हिन्दुओं के कुछ भक्ति-आन्दोलनों के कुछ तत्वों पर इस्लाम 
के मूृतिपुजा विरोध का कुछ रंग चढ़ गया था। इस क्षेत्र में कबीर सर्वाधिक 
प्रतिनिधित्वपुर्ण व्यक्ति थे। आगे चलकर धर्म परिवर्तन के उद्देश्य से हिन्दुओं 
से मेलजोल करने की आवद्यकता ने स्वदेशी साहित्य का विकास किया 
क्योंकि मुस्लिम फकीर जनता में अपनी बात को केवल उसी की भाषाओं में 
प्रचारित कर सकते थं। ललितकला के क्षेत्र में भी मुसलमानों ने अपने 
आदर्शानू रूप सौन्दयं चित्रण किया । - मुस लूमानों कौनिमाण-कला, चित्रकला 
एवं कला-कौशल में कुछ ऐसो मौलिकता थी जिसने हमारी सस्क्ृति को और 
अधिक सोन्दर्य प्रदान किया । साहित्यक क्षेत्र में उर्दू का विकास, ग्य का 
प्रयोग, ऐतिहासिक लेख आदि मुसलमानों के कुछ चिरस्मरणीय योगदान हें । 
जीवन के वाह्माइंबरों पर भी मुसलमानों ने स्थायो प्रभाव डाला है । हमारे 
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देश की, विदेषत: उत्तर भारत के रईसों की, वेशभूषा, आचार-व्यवहार, 
भोजन आदि में मुसलमानों की कुछ नकल कों गई हुँ। अब हम सामाजिक- 
आशिक दश्षा, धर्म, साहित्य, ललितकला आदि शीषकों के अन्तर्गत मुसलमानों 
की संस्कृति का वर्णन कर रहे हें। हम पहले सुल्तानों और उनके बाद 
म॒ग़लों के शासन काल का अध्ययन कर रहे हें । 


सुल्तानों के आधीन सामाजिक व आर्थिक दशा 


भारत में सामंतशाही निरंकुशता का राज्य था। और राजा ही सर्वेसर्वा 
होता था। वह सम्पूर्ण व्यवस्था का शिखर और सरकार का केन्द्र था और 
उसके अधीनस्थ लोग उसका यथासम्भव अक्षरद्ाः अनुकरण करते थे। इस 
प्रकार राजाओं ने उच्च सामाजिक वर्ग बना दिए थे। ऊंचे-ऊँचे शानदार 
महल बनवाना, भारी-भारी कर लहूगाना, समस्त विश्व को अपने सामने 
झुकाए रखने का स्वप्न देखना, भारी खजाना एकत्रित करना, सारी आर्थिक 
सत्ता अपने हाथों में केन्द्रित करना, निरन्तर युद्ध करना, अपने हरम में 
बहत्‌ संख्या में दासियों (स्त्रियाँ) रखना आदि दिल्‍ली के सुल्तानों की उच्चा- 
कांक्षाएं थीं। अलाउद्दीन के पास ५०,००० तथा फिरोज्ञ के पास २ लाख 
गुलाम (दास) थे। मालवा के राजा के एक मंत्री तक के हरम में २००० 
स्त्रियाँ थीं। मालवा के सुल्तान ग्यासुद्दीव खिलज्ञी ने एक ऐसा विभाग 
स्थापित कर रखा था जो उसके पास हमेशा नई-नई स्त्रियाँ पहुंचाया करता 
था। परन्तु इसी दुःख में वह सर गया कि उसको कभी उसकी इच्छा के 
अनुक्‌ला एक भी स्त्री नहीं सिली। राजा )ग अपने प्रियजनों के रूप में 
ज्योतिषियों, कवियों, संगीतज्ञों, विदूषकों आदि को अपने पास रखते थे। 
इन दरबारियों में “नादिम” लोग अधिक प्रभावशालों थे । वे बड़े बद्धिमान 
और आचार-व्यवहार में कुशल होते थे। इनका कास राजाओं को खरश 
करना रहता था। वे राजाओं के सहचर होते थे और इनकी कोई सर- 
कारी स्थिति नहीं होती थी। सुल्तानों के महलों में भो कर्मचारियों की 
बुहत्‌ संख्या रहतो थो जिनके अलग-अलग विभाग होते थे । उदाहरणायें, 
राजा की रक्षा के लिए “सर-जानजार” होते थे । राजा के स्नान आदि 
का प्रबन्ध करने के “सर-आबदार” होते थे । रसोई की व्यवस्था के लिए 
“चादानिगीर” होते थं। राजा को शराब आदि पिलाने के लिए साक़ी-ए- 
खास” होते थे। इन लोगों के आधीन अपने-अपने विभाग होते थे और 
इन विभागों में अनेक कर्मंचारों होते थे । सुल्तान लोग बड़े समारोह के साथ 
प्रजा के बीच में आते थे। नए राजा के सिहासनारोहण के समय “ख़ुतबा” 
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और “सिक्का” नामक समारोह होते थे। नए राजा के नाम से जो सावय॑ं- 
जनिक सन्देश पड़ा जाता था उसे खतबा कहते थे और उसके नाम से जो 
मद्राएं प्रचलित की जाती थीं उसे सिक्का कहा जाता था। विभिन्न अबव- 
सरों पर राजाओं के दरबार लगा करते थे और इन समारोहों में बड़ा 


अनुशासन रहता था। 


राजा के नोथे अन्य सामाजिक वर्ग होते थे। उच्च वर्गों में अहले दौलत 
(शासक वर्ग), उलेमा, काज्ञी, अहले मुराद मुख्य थे। अहले दौलत में राज- 
परिवार व सना के उच्चपदासीन सदस्य तथा सामन्त लोग होते ये । उलेमा 
वर्ग में बद्धिज्ोवी तथा आत्मत्नानो छोग होते थे । न्यायाधिकारी लोग 
क्राज़ो' कहलाते थे । ये लोग विद्वान व ईश्वरभक्‍्त होते थे। अहले मुराद 
में संगीतज्ञ, नर्तेक-नर्तकी आदि सनोरंजन करने वाले लोग होते थे । 


उक्त वर्गों के बाद हिन्दू-मुस्लिम प्रजा का स्थान था। ये लोग 
आनन्द या लाभ का बहुत थोड़ा उपभोग करते थे। इनका कार्य केवल 
सात्र कर देना, अपने खेत जोतना या नग़रों में अपने काम करना तथा 
सम्बन्धित अधिकारियों द्वारा किए जाने वाले अत्याचारों को सहन करते 
रहना था। अतः उच्च वर्ग के ही हाथ में पुृर्णसत्ता थो। इस वर्ग में तुर्को, 
ईरानी, अरब, अबोसीनियाबासो, मिल्नी थें। अलाउद्दीन खिलजी के शासन- 
काल में भारतीय मुसलमानों को भी शासन-व्यवस्था में स्थान दिया गया 
और कुछ लोगों को उच्च पदों पर पहुंचने का अवसर प्राप्त हुआ। केवल 
युद्ध के समय सामन्तों में एकता हो जाती थी। शान्तिकाल में ये लोग 
पारस्परिक प्रतिद्वन्द्रता, स्वार्थ, व्यक्तिगत द्वषभाव के झगड़े में पड़े रहते 
थे और इनमें फट रहती थी । चंंकि मुसलमान लोग अविश्वासियों 
से घिरे हुए थे इसलिए उलेमाओं का बड़ा प्रभाव था। शीक्षिक, न्याय 
सम्बन्धी तथा धासिक उच्च पदों पर उलेमाओं का एकाधिपत्य था। राजा 
लोग राजकोय मसलों, राजनीतिक तथा महत्वपूर्ण काननी प्रश्नों पर उलेमाओं 
से परामर्श करते थे। इनका प्रभाव सर्दव स्वस्थ एवं हितकर नहों था। 
विशेषतः वे सदव अपने धर्म के विरोधियों के प्रति “जिहाद” की इच्छा 
प्रकट करते थे। 


आबादी में हिन्दुओं को संख्या बहुत अधिक थी। अधिकांश हिन्दू 
लकड़हारे या पानो भरने वाले थं। मुसलमान जनता की भो स्थित कुछ 
इनसे अधिक अच्छी नहीं थी । किन्तु उन पर नास्तिक (अविध्वासी-काफिर ) 
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होने का कलंक था। इसलिए उनकी सम्पत्ति या बे स्वयं सुरक्षित नहीं 
थे। अधिकाँश भूमि उनके पास थी। उनमें से कुछ लोग माल तथा वित्त 
विभाग जेसे छोटे शासन-विभागों में थे। उनमें आथिक, व्यापारी एवं 
व्यवसायी वर्ग अधिक थे। मुस्लिम सेना में नियमित रसद विभाग न होन 
के कारण उनमें से कुछ लोग सेना के साथ व्यापारी (बंजारे) के 
रूप में काम करते थे। पक्षपात की भावना से यदि भारत के इतिहास 
का अध्ययन किया जाय तो यह परिणाम निकलता हूँ कि हिन्दू लोग समस्त 
सुविधाओं से वंचित थे या उनको मुस्लिम जनता के समान सामाजिक 
सुविधाएँ प्राप्त न थीं। इसमें कुछ सत्यता हें । अपन धर्म के कारण वे 
स्वभावतः शासकों के सन्‍्देह के पात्र थे। शासक वर्ग अल्पमत में थे 
इसलिए उनमें एकता रहती थी। “जिहाद'' के नारे से एकता करना सरल 
था। इसीलिए भारतीय इतिहास के पृष्ठ हिन्दुओं पर अत्याचार एवं दमन 
की कहानियों से भरे हुए हूँ । किन्तु, भारत में मुस्लिम शासन को सुदृढ़ 
स्थापना होने से शासकों ने यह अनुभव किया कि भारत में जिनका 
बहुमत हूँ उनका सहयोग प्राप्त किए बिना स्थायी शान्ति नहीं क्रायम हो सकतो 
और इसीलिए उन्होंने विभिन्न विभागों में हिन्दुओं का सहयोग लेने का 
प्रयास किया । विशेबत: प्रान्तीय अदालतों (दरबारों) या प्रशासन में हिन्दुओं 
के प्रति अत्याचार का! या दमनात्मकु व्यवहार नहीं था। 


अतः सामाजिक दृष्टि से सुल्तानों के काल में मुस्लिम समाज सामन्तशाही 
था। राजा और उसके निकटस्थ लोगों का सामाजिक तथा जोवन संबंधी 
सुविधाओं एवं धन-सम्मान पर एकाधिपत्य था। उनकी तुलना में प्रजा 
निर्धन थी और घृणा को दुष्टि से देखो जाती थी। 


आध्िक स्थिति 


यह कहावत प्रसिद्ध हे कि भारत वह देश हैँ जहाँ दूध-दही-घी आदि 
की नदियाँ बहतो हें। निएचय ही मध्यकाल में भारत में प्रचुर धन था और 
वह बड़ा समृद्ध राष्ट्र था। यहाँ सभो प्रकार का धन-धान्य प्रचुर मात्रा 
में था। इसीलिए विदेशी लोग भारत के प्रति आकर्षित हुए थे । मुसलमानों 
का प्रथम आक्रमण आठवीं शताब्दी में हुआ और दसवीं शताब्दी के बाद 
इनके कई आक्रमण हुए जिनके परिणाम स्वरूप हमारे देश के कई भागों 
पर मुसलमानों का अधिकार हो गया। इसोलिए स्वभावत: वे भारत के 
धन के उत्तरा-धिकारो हो गए। वे भारत का धन लूट कर बाहर नहीं ले 
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गए और नहीं उन्होंने हमारे उत्पादन के साधनों का ही उन्म्‌लनकिया। 


कृषि 


आज की भाँति ही भारत इस काल में भी मुख्यत:-कृषि प्रधान देश 
था। भूमि उत्पादन का साधन थी। धनोपाज॑न की मुख्य शक्ति पशु थे। 
कृषि के औज्ञार हल, पाटा, खुर्पी, कुदाली, फाबड़ा आदि पुराने ही ढंग 
के थे। यदि दुभिक्ष, टिड्डियों के हमले, संक्रामक रोग, आक्रमण, वाय प्रकोप 
आदि नहीं होते थे तो पेदावार समान्यतः काफी होती थी। जीवन साँचे 
में ढला हुआ सा (एक प्रकार का) था। जाति और वंश के अनुकल गाँव 
बसे हुए थे अर्थात्‌ एक गाँव में एक ही जाति या वंश के लोग रहते थे। 
परम्परागत धर्म और प्रयाओं के बन्धन से एकता के सत्र मे बंधे हुए थे। 
गाँव आत्मनिर्भर और संयुक्त ये। उदाहरणार्थ, पुरुष छोग खेत जोतते 
और फसल काटते थे तथा स्रियाँ पशुओं की देखरेख आदि विभिन्न कार्यों 
में पुरुषों का हाथ बंटाती थों। बढ़ई लोग ओऔज्ञार बनाया करते थे। 
लोहार इन औज़ारों के लोहे के हिस्से तेबार करते थे और उनकी मरम्मत 
करते थे। कुम्हार लोग घरेलू बतंन बनाते थे। इसो प्रकार मोची जूते 
बनाते थे और पष्डित (पुरोहित) विवाह तथा अन्यान्य कर्मकाण्ड कराते 
थे। ऋण देन वाले, धोबी, मेहतर, नाई तथा चरवाहे भी थे। इस प्रकार 
भूमि पर हो सम्पुर्ण ग्रामोण जीवन केन्द्रित था। 


उत्पादन मुख्यत: स्थानीय खपत के निमित्त होता था। नगरों में कुछ 
लोगों की आय, मुख्यतः उद्योगों से होती थी जिनके लिए कच्चा माल 
(7१४७ ४५(८४॥४५) इन नगरों को सीमाओं पर स्थित नदियों के सा से 
होकर आता था। बन्दरगाहों में रहने वाले कुछ लोगों की जीवबिका के 
साधन विदेशों से (व्यापार सें) आने वाले फल थे। कृषि को पंदावार 
तथा उद्योगों के उत्पादन के वितरण के केन्द्र भी नगर थे। राजा (राज्य) 
पंदावार का एक बड़ा भाग (मुख्यतः अनाज के रूप में) ले लेता था। 
इसके बदले में वह कुछ सिचाई सम्बन्धी सुविधाएँ देता था और सुरक्षा 
का प्रबन्ध करता था। आराम का कोई निश्चित स्तर नहीं था और प्रजा 
निर्धनता की आदी बन गई थी। उसके परम्परागत धर्म ने भो यही मार्ग 
निश्चित कर दिया था। दाल, गेहूँ, जो, मकाई, ज्वार-बाजरा, मटर, चावल, 
तिल, सरसों, अलसी, गन्ना, पटसन और कपास मुख्य पंदाबार थे। औषधि 
सम्बन्धी वनस्पतियाँ (जड़ी-बूटी), मसाले, लकड़ी आदि वस्तुएँ भी पंदा 
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होती थों ओर इनका निर्यात भी होता था। तम्बाक, चाय, काफी आवि 
कुछ नई चीजों को भी खेती होने लग गई थी। आम, अंगूर, खज्र, 
केला, सेब, नॉंबू, नारंगी, सन्तरा, अंजीर आदि फल भी पेदा होते थे । 
सुल्तानों ने फलों के बाग ओर बगीचे भी लगवाए थे। भिन्न-भिन्न प्रकार 
के सुन्दर, आकर्षक ओर सुगन्धयुक्त फूल भो पंदा होते थे। भिन्न-भिन्न 
प्रकार के पालतू और जंगली जानवर भी होते थें। 


उद्योग 
सर्वप्रथम ग्रामोद्योग एवं कुटीरोद्योग तथा ग्रामीणों के काम की वस्तुओं 
के उद्योग थे। इन उद्योगों में वंश परम्परा के अनुसार श्रमिक लगे हुए 
थे ओर इनका ढंग पुराना एवं रूढ़िगत था। द्क्‍्कर, इत्र-तेल, तथा मादक 
द्रब्यों के भी अन्य उद्योग थे। नगरों में विभिन्न प्रकार के इन्र-तेल आदि 
तेयार किए जाते थे। कुटीरोदचोगों में सत कातने और कपड़ा बुनने का 
उद्योग प्रमुख था । इनके तरीके आज ज॑ंसे ही थे। छोटे शखस्तरात्र बनाने 
का भी उद्योग था। सोने और चाँदी के सामान बनाने के भी उद्योग थे। 
गांवों में जो बस्तुएँ तंयार हो जाती थीं वे कलापूर्ण एवं सस्ती होती 
थीं। ग्रामीणों के पास लगान देने, उत्सवों में खर्च करने तथा विभिन्न 
बस्तकारों को मज़दूरी देने के बाद बहुत थोड़े धन की बचत होती थी। 
गाँवों के अन्य लोगों का रहन-सहन भी उनसे अच्छा नहीं था । 


आधुनिक यूग की भांति उस समय बड़े-बड़े उद्योग या कारखाने 
नहीं थे। क़स्बों के छोटे उत्पादक लोग मेलों में जाकर अपना माल बंचते 
थे या बड़े शहरों के वितरकों से अपने माल का विनिमय कर लिया 
करते थे । सल्तानों ने “कारखानों” के नाम से बड़े-बड़े उद्योग भी स्थापित 
किये थे। यहाँ जो कारीगर काम करते थे वे अधिकारियों की देखरेख में 
उच्चवर्ग (रईसों) के योग्य अच्छो-अच्छी बस्तुएँ तेयार करते थे। उदा- 
हरणारथ, दिल्‍ली स्थित रेशम के शाही कारखाने में लगभग ४००० जुलाहे 
(बुनकर) काम करते थे। कहा जाता हूँ कि मुहम्मद तुगलक साल में दो 
बार २ लाख बल (पूरों पोशाक) बाँटा करता था ओऔर इस उद्देश्य से 
उसको चोन और ईरान से भी कपडे संगवाना पड़ता था। 


वर्त्रोद्योग भारत का सबसे बड़ा उद्योग था। वस्रोद्योग में सुती, रेशमी, 
और ऊनी वस्र सम्मिलित थे। फूल-पत्तो काढ़ने, रंगाई तथा सनह॒ली जरी 
के काम भी खूब होते थे। अपने देश की माँग पूर्णतः पूरी होती थी तथा 
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बंगाल और गुजरात कुछ वस्तुएं बाहर भी भेजते थे। सुन्दर-स॒न्दर और 
बढ़िया क़रिस्म के कपड़े बनते थे और धनी लोग रेशम, मलमलरू, सुती 
बस्र, जरी के पट, साटन ओर रोएंदार कपड़े पहनते थे। दक्षिण में देवगिरि 
ओर महादेवनगरो, उत्तर में दिल्‍ली, गुजरात में खम्भात और बंगाल में 
सोनारगाँव, ढाका, बंजाला आदि स्थान बस्रो-पादन के प्रसिद्ध केन्द्र थे। 
विशेषत: बंगाल बस्रोत्पादन में नेतृत्व करता था। गलीचे, चादर, तकिया, 
कोच, दरो आदि बस्तुएँ भी बनती थों। रंगाई और छपाई के भी 
उद्योग थे । 


हमारे देश में इस काल में धातु-उद्योग भी थे। हमारे कारीगर लोहा, 
पीतल, चाँदी, जस्ता, अबरख आदि को गलाने और उनकी विभिन्न प्रकार 
की वस्तुएं बनाने में निपुण एवं विशेषज्ञ थे। तलवार बनाने, इस्पात बनाने, 
तब्तरी, प्याले, चाकू, कैंची और बन्दूक बनाने के उद्योग हमारे देश में थे । 


समस्त प्रकार की पच्चीकारी के काम में भी भारत ने बड़ी प्रगति 
की थी। सोने-चाँदी के गहनों एवं बतंनों, तश्तरियों तथा कपड़ों, पच्चीकारी, 
मीनाकारी ओर कढ़ाई का काम इस काल में बहुत ऊँचे स्तर पर पहुँच 
गया था। पत्थर और ईट के भो काम होते थे। राजाओं द्वारा बनवाई 
हुई सुन्दर इसारतों को बनाने का काम भारत के ही कुशल राज-मज़दूरों 
एवं कारीगरों ने क्रिया था। मध्यकालीन भारत में कुशल राज-सज़दूरों 
एवं कारोगरों की बहुतायत थी। कहा जाता हे कि अलाउद्दीन खिलज़ी 
ने शाही इमारतों को बनवाने में ७०००० कारीगर लगाए थे। हाथी 
दाँत, नकली जवाहरात, चमड़ा, कागज़, शक्कर आदि के अन्य छोटे उद्योग 
भी प्रचलित थे। कारोगरों के अपने-अपने संगठन थे और वे उनमें संग- 
ठित थे। इन फारोगरों में अद्भुत कलात्मक योग्यता एवं प्रतिभा थी परन्तु 
कला को गृप्त रखने की जो परम्परा चली आ रही थी उसके कारण 
उच्त कछाओं का अन्त हो गया। 


व्यापार-त्राणिज्य 

राजाओं ओर उनके सामंतों (दरबारियों) दोनों को स्व विलासिता 
की सामग्रियों की आवश्यकता रहती थी और इसके कारण विस्तृत व्यापार- 
वाणिज्य आवश्यक हो गया था। देश में आन्तरिक और विदेशी दोनों 
व्याप(र की खूब उन्नति हुई। प्रायः स्थल-यात्राएँ एवं समुद्री यात्राएँ होती 
रहती थीं। 
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हमारे देश में आन्तरिक व्यापार वाले व्यापारियों एवं दुकानदारों के 
विभिन्न वर्ग थे। उत्तर के गुजराती, दक्षिण के चेट्टी तथा राजपुताना के 
बंजारे प्रसिद्ध थे। दूकानों के अतिरिक्त सचल दूकानें, घोड़ों और गाड़ियों 
पर दुकानें रहती थी तथा अन्य घम-फिर कर सामान बेचने वाले व्यापारी 
भो होते थे। विशेष बाजारों के कसबों और मसण्डियों में बड़े-बड़े व्या- 
पारिक सौदे होते थे। व्यापारियों के साथ ही सामान-वाहक तथा दलाल 
होते थे। उपर्युक्त बंजारे कृषि की पंदावार तथा अन्यान्य वस्तुओं का 
व्यापार करते थे ओर वे इन वस्तुओं को देश के एक भाग से दूसरे 
भाग में ले जाकर व्यापार करते थे। देसी सेठ भी होते थे जो ऋण दिया 
करते थे और 'हन्डी' सकारते थे और हुन्डियों को जमानत रखते थे। 
वे गिरवों रखने का भी व्यवसाय करते थे। ये सेठ साह या महाजन कहे 
जाते थे और ये लोग उच्चवर्ग को सदा धन की सहायता दिया करते थे। 
बाज़ारों की व्यवस्था एवं उनके नियंत्रण तथा खाद्य वस्तुओं में मिलावट 
एवं नाप-तौल में धोखेबाज्ञो को रोकने के लिए अछाउद्दीन खिलज़ी नें 
विज्ेष अधिकारी नियुक्त किए थे और कड़े कानून लागू कर रकक्‍खें थे। 
क़स्बे और नगर आन्तरिक व्यापार के केन्द्र थे। 


प्राचीन काल की भांति इस काल में बाहरी जगत से भारत का काफ॑ 
व्यावसाण्कि सम्बन्ध था । एशिया के समस्त भागों सें अरबों द्वारा भारतीय 
वस्तुएं ले जाई जाती थीं। प्रायः व्यापारियों के काफिले आया-जाया 
करते थे। समुद्री मार्गों पर मर व्यापारियों का अधिपत्य था। रेशम, 
मलमल, घोड़े, बन्दूक, बारूद तथा कुछ बहुमूल्य धातु आयात की मुख्य 
वस्तुएं थों। अनाज, रुई, बहुमल्य जवाहर।]त, नील, खाल, अफ़रीम, मसाला 
दकक्‍्कर आदि निर्यात की मुख्य वस्तुएं थों। विशेषतः ईराक, ईरान, भिद्र, 
पूर्वी अफ्रीका, सलाया, जावा, सुसात्रा, चीन, मध्य एशिया, अफगानिस्तान, 
प्रशान्त सागर के समस्त द्वीप तथा फारस की खाड़ी के चारों ओर बसे 
हुए देश भारतोय व्यापार से प्रभावित थे। मिस्र में सिकन्दरिया से होकर 
भारतोय वस्त॒एं यूरोप जाती थीं । 


विदेशी व्यापार में तटवर्तों नगर, विशेषतः गुजरात और बंगाल के 
नगर, नेतृत्व कर रहे थे। भारतीय तदों पर होने वाले व्यापार में 
भारतीयों का बहुत थोड़ा भाग रहता था। विदेशी व्यापारियों में भारत 
के प्रति कोई प्रेम नहीं था। उनका स्वार्थ केवल अपना व्यापार करना 
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ओर म॒नाफा कमाना था। विदेज्ञी व्यापार का विस्तार बहुत महत्वपुर्ण 
नहीं था। राजा और उसके अनुचरों के विलासितापूर्ण जीवन के कारण 
भारत के उद्योगों मे प्राप्त होने वाले राष्ट्रीय धन का सर्वाधिक भाग 
“खुशामदी वर्ग” पर व्यय होता था। इसके फलस्वरूप, स्वभावतः जनता 
निर्धभे हो गई । वस्तुओं के मूल्य आज से बहुत सस्ते थे 
परन्तु राजा और अमीरों के कारण इससे जनता का अधिक हित 
नहीं होता था। 


इसलिए आर्थिक रूप में सुल्तानों का काल सम्पन्नता एवं समुद्धि तथा 
निर्धनता के बीच स्पष्ट संधर्ष का चित्र प्रस्तुत करता हूं। थोड़े से लोगों 
के हाथ में भोतिक धन केन्द्रित था। धन को किस प्रकार व्यय किया 
जाय इसका निशचय वे सुल्तान लोग करते थे जिनके विलासी जीवन तथा 
ठाठ-बाट पर भारी खच्चें होते थे। छोटे से उच्चवर्ग में जो सुधार हुए 
थे उससे और उसको संस्कृति से सामान्य जनता के जीवन से कोई संबंध 
नहीं था। बहुसंसख्थक जनता का जोवन एक साँचे में ढला हुआ सा था 
और उसमें कोई परिवतंन या सुधार नहों हुए थे । उसकी मस्तिष्क संबंधी 
संध्कृति भी बहुत नीचे स्तर की थी। इसलिए, इसकाल में, हमारी संस्कृति 
पर आध्थिक स्थिति का गम्भीर प्रभाव था। राजा छोग भ्रष्ट, विलासी 
और अयोग्य हो गए थे। आगे चल कर इन्होंने ऐसी दुबंल संस्कृति को 
प्रस्तुत किया जो जनता की माँग एवं आवद्यकता के अनुकल नहों थो 
और इसलिए इनका पतन अनिवाये हो गया। इसी समय शक्तिशाली 
मगलों ने आकर उनको स्वतंत्रता को पदवरलित कर दिया और भारत में 
अपना शासन स्थापित किया । 


अब हम मुगल बादशाहों के आधोन भारत की सामाजिक एवं आर्थिक 
स्थिति का वर्णन कर रहे हूं । 


मुगलों के ओधीन सामाजिक व आर्थिक स्थिति 

पूर्व काल को भाँति इस काल में भो समाज समृद्ध ओर निर्धनों में 
विभाजित था। सत्ता ओर घन दोनों बादशाह तथा अमोरों के छोटे वर्ग 
के हाथों में केन्द्रित थे । समाज में जो विभिन्न प्रकार के विभाजन थे उनका 
हम पहले ही अध्ययन कर चुके हे, इसलिए उन पर पुनः प्रकाश डालना 
आवश्यक नहीं हे। इस काल में दो नई बातें हुई और उन्होंने सामाजिक 
विकास को प्रभावित किया। पहली नई बात यह हुई कि बादशाह राष्ट्रीय 
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राजा हो गए। विशेषतः अकबर ने सामंजस्थ को नीति अपनाई तथा 
हिन्दुओं एवं मुसलमानों भें समता क़ायम हो गई । फलस्वरूप सामाजिक 
बृढ़ता एवं मेल-मिलाप हुआ। हिन्दू लोग मुसलमानों के साथ साम्राज्य 
की शासन-व्यवस्था में हाथ बंदाने लगे । उनको शाही दरबार के रत्नों 
में भी स्थान प्राप्त हो गया। इस प्रकार वे साहित्यिक एवं कलात्मक 
विकास में योग देने लगे। इनके सम्मिलित होने से सामस्तों का वर्ग ओर 
बड़ा हो गया। दूसरी बात यह हुई कि स॒गल बादशाह धर्मेनिरपेक्ष दृष्टि- 
कोण के थे। उन्होंने मल्लाओं ओर उलेमाओं के निर्देश पर चलना अस्वीकार 
कर दिया। फलस्वरूप पण्डित और मुल्ला वर्ग का प्रभाव घट गया और 
इस क्षेत्र में भो अकवर ने नेतृत्व किया। 


समाज या उच्चवर्ग का पहला काम सल्रियाँ रखना और दाराब पीना 
था। अबुल फज्ञल के अनुसार अकबर के शाही 'हरम' म॑ ५००० सरियाँ 
थीं। जिनकी देखरेख महिला अधिकारियों का एक पृथक विभाग करता था। 
जहाँगीर के शासन काल में राजदरबार में शराब का खुलकर प्रयोग होता 
था। फिर भो म॒गल बादशाहों ने कई सामाजिक सुधार किए । स्त्रियों की 
बालह॒त्या तथा सती प्रया जेंसी कुप्रथाओं पर कड़े प्रतिबन्ध रूगा दिए गए। 
विधवा-विवाह तथा स्री-शिक्षा को प्रोत्साहन दिया गया। दहेज़ प्रथा को 
हेय माना जाने लगा । अकबर नें विवाह के पूर्व वर एवं कन्या की स्वीकृति 
प्राप्त करने की प्रथा को भो प्रचलित करने का प्रयास किया । अकबर ने बाल- 
विवाह, मिश्रित विवाह, बहुविवाह आदि अविवेंकी विवाहों को भी रकने 
का प्रयत्तन किया । इन सुधारों के बावजूद भी उच्चवर्ग और सामान्य 
जनता के बीच में जो गहरी साधाजिक खाई बन गई थी उसक्नो नहीं 
पाटा गया और समाज सामन्‍्तवादोी, रूद्िवादी प्रतिक्रियावादी बना रहा। 


आथिक स्थिति 

इसकाल के आर्थिक जोवन में एक नवीन घटना यह हुई कि भारतीय राज 
नीति के रंगमंच पर यरोप के लोगों का आगमन हुआ। १६ वां शताब्दी 
के अंतिम वर्षों में पुतंगालवासी भारतीय समुद्रों के मालिक हो गए । अकबर 
ने पुर्त गीजों को स्थिति को मान्यता दी ओर उसने लालसागर में भेजे जानेवाले 
अपने जहाजों के लिए उनसे प्रवेश - पन्र (लाइसेंस) लिए । मगलों ने 
समुद्र पर अधिकार करने या समुद्री मार्ग को स्वतंत्र करने का प्रयास नहीं 
किया । मुगल बादशाहों नें भावी सामजिक नीति में सम्‌द्र शक्ति के महत्व 
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को या समुद्रशक्ति की विशेषता को नहीं पहचाना । इसका परिणाम यह 
हुआ कि और गजब के शासनकाल के अंत तक भारत के बहत्‌ भाग पर 
युरोपीय व्यापारियों का प्रभुत्व हो गया । सिध से लेकर बंगाल तक, तटों 
पर, जहाँ कहीं भी व्यापार होता था वहाँ डच और अंग्रेज लोग पाए जाते 
थे । उत्तर में ये लोग उस प्रदेश के बहुत बड़े भाग में सक्रिय थे जिसको 
इस ससय बिहार तथा उत्तर प्रदेश कहा जाता हे । आगरा से लेकर सम॒द्री 
चन्दरगाहों तक वे रहते थे। अतः यह कहा जा सकता हे कि यह जो नई 
स्थिति उपस्थित हो गई थी उससे पंजाब के अतिरिक्त भारत का प्रत्येक 
महत्वपूर्ण भाग प्रभावित हो गया था । दूसरे शब्दों में यह कहा जा सकता 
हैँ कि चूंकि भारतीय शासक प्रगतिशील दृष्टि से समाज में कोई परिवर्तन 
नहीं ला सके थे इसलिए प्रकृति ने सामंतवाद के स्थान पर पं जोबाद को 
लाने के छिए विदेशियों को भारत में भंज दिया । 


आर्थिक दृष्टि से, सबसे मुख्य विशेषता यह थी कि सरकार पर, जो 
स्वच्छन्द एवं निरकुश थो, बहुत भारी खर्च होता था। परन्तु सरकार 
को यह निर कुशता उसो प्रकार हितकारक थी जंसी अठारहवी' शताब्दी 
के योरोप में थी। राजा के व्यक्तिगत माँगों, सेना एवं प्रशासन - व्यवस्था 
पर मुख्यतः खर्च होता था । इन आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए कर - 
व्यवस्था लागू करनी पड़ी । “फं और “ज़क़ात “ नामक दो प्रकार के 
मुख्य कर थे । ज़कात धार्मिक कर था। खुम जजिया और खिराज “फे” 
में शामिल थे। ज़कात मुख्यतः सम्पत्ति पर लगाया जाता था । खुमका अर्थ 
पाँचवाँ हिस्सा होता है । यह कर मसलमान सेनिक द्वारा युद्ध में लूटी गई 
सम्पत्ति, खानों और खज़ाना पर लागू था। जज़िया कर काफिरों पर छागू्‌ 
था । (अकबर और उसके उत्तराधिकारियों ने इस कर को बन्द कर दिया 
था, किन्तु और गजेंब नें इसे पुनः लागू किया था) । इस कर के बदले में 
उनकी सुरक्षा का प्रबन्ध किया जाता था। खिराज भूमि कर (लगान) था 
और यह पेदावार के / भाग तक लिया जाता था। जकात धामिक कर 
था और यह उन म्‌॒सलमानों पर लागू था जिनके पास बिना लगान को 
सम्पत्ति थी। बच्चों, नाबालिगों, दिवालियों, कर्ज दारों तथा पागलों पर 
यह कर नहीं लागू था। उश्व(तिर्थे) नामक एक अन्य धासिक कर था 
जो मुसलमानों पर लागू था। यह भूमि की वास्तविक पेदावार पर लाग्‌ 
था । नाबालिगों को भी यह कर देना पडता था । दूसरे 
शब्दों में भूसि, कर(चुगी), टकसाल, उत्तराधिकार और नज्राना 
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आय के मुख्य श्रोत थे। राजा को आय का मुख्य साधन भूमि थी। 


अकबर के शासन काल में आय के इस श्रोत को स्थायी बनाने, कृषकों 
को पेदावार बढ़ाने का अवसर देने, राज्य की माँग को निश्चित करने 
तथा वित्त विभाग व प्रशासन में भ्रष्टाचार एवं गबन को रोकने के लिए 


कक 


विभिन्न प्रकार के सुधार किए गए। टोडरमल ने भूमि सम्बन्धी वेज्ञानिक 
नीति निर्धारित करने में अकबर को सहायता दी । लगान अदायगी 
के नियम जब्त ( टोडरमल की तखमीन को नियमित व्यवस्था ) द्वारा 
निर्धारित थे । इसने नक़द रूगान के दर निर्धारित कर दिए थें। इसी के 
अनुकूल पेदावार का तिहाई भाग राजा लिए लिया जाता थ्ग । ये कर 
खेती पर लागू थे, व्यवसाय पर नहीं । मालविभाग के अधिकारी नक़द 
वेतन पाते थे और वे किसानों से सीधा सम्पर्क रखते थे । यह नियम 
था कि कर संग्रह करने वाले (कलेक्टर )को अपन को ग्रामीणों सित्र का समझना 
चाहिए उसे किसानों से कोई अन्य रकम नहों लेना चाहिए ओर उसे 
ऐसे ग्रामीणों को ऋण देकर सहायता करना चाहिए जिनको धन की 
आवश्यकता हो । उसे सुविधाजनक अवधियों पर बसली करनो चाहिए, 
उसे वसूलो में दया का बताव करना चाहिए, उसे कुशल व्यवस्था रखनी 
चाहिए और किसानों को सता कर वसूली न करनी चाहिए । अकबर की 
व्यवस्था नाप - तौल तथा दरों के निर्धारण एवं वगी करण पर आधारित 
थी । ६० गज लम्बी जंजोर या “ जरोब ” से भूमि की नाप होती 
थी । आगे चलकर यह जेंजीर लोह के छललों से जोड़े गए बाँसों की 
हो गई। यह सभी ऋतुओं में समान लम्बी बनो रहती थी! भूमि की इकाई 
“बीघा थी। एक बीघा ३६०० वर्गगज़ के बराबर था। नाप-जोख के 
बाद भम्ति को पोलज (जिसमें अनवरत खेती होतो हो ), परोती (जो भूमि 
एक दो वर्ष से खाली पड़ी रही हो), चाचर (जो भूमि ३ या ४ वर्ष 
तक खाली पड़ी रहो हो) तथा बंजर (जो ५ वर्ष या इससे अधिक समय 
से खाली पड़ी हुई हो) नामक चार श्रेणियों में बाँठ दिया गया। प्रथम 
तीन श्रेणियों में से प्रत्येक की तीन उपश्रेणियाँ कर दी गईं और उसके 
बाद ओसत निकाला गया। इस ओऔसत से सरकार ! भाग लेती थी। 
लगान अनाज के रूप में अदा किया जा सकता था। लछगान की अदायगी 
इलाही सन (सुर्य-वर्ष) के अनुसार होती थी। ये भूमि राज्यकीय भूमि 
से पृथक रखी जाती थीं और जागीर की भूमि राजा तथा उसके सामन्तों 
को होती थीं। पदों की संख्या अधिक नहीं थी । प्रत्येक अधिकारी एक 
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निश्चित पद पर नियक्‍त रहता था और उसे निश्चित वेतन मिलता था। 
अस्तु, अकबर को भूमि सम्बन्धी नीति ठोस थी और इसमें जाति, रंग 
या धर्म भेद नहों था। 


इस प्रकार किसानों की समृद्धि निश्चित कर दी गई थोी। किसान भारत 
के आर्थिक ढाँचे को रोढ़ थे। यही व्यवस्था अकबर के उत्तराधिकारियों 
तक जारी रही किन्तु शाहजहाँ के शासनकाल से इसमें बुराइयाँआ गईं। 
कहा जाता हें कि कई स्थानों पर कृषि-व्यवस्था के नए-नए उपाय किये 
गए और अधिकारियों के अधिकार बढ़ा दिए गए। कृषि की पंदावार वंसी 
ही थी जंसी पूर्व काल में बतायी जा चुकी हे और कृषि-प्रणाली (खेती 
के तरीके) भी उसी प्रकार की बनी रही । गाँव पूर्व की ही भांति आत्स- 
निर्भर थे। मुगल बादशाहों के शासनकालों में कभी-कभी अकाल पड़ 


जाने से किसानों को स्थिति बिगड़ जाती थी। मुगल काल में अकाल 
पड़ने लगे थे। 


उद्योग 


उत्पादन कारोगरों (दस्तकारों) द्वारा होता था और नियमित व्यवस्था 
कुटोीरोद्योगन की थी। अतीत काल की भाँति इस काल में भी राज्य 
(सरकार) सबसे बड़ा उद्योगी था। राजा उद्योगों को बड़े-बड़े ऋण 
एवं आथिक सहायता देता था। चुंक्ति राजा कला का संरक्षक था, इस- 
लिए सभी कुशल कारीगर उसके अधिपत्य में रहते थे। रेशम, सूती वस्र 
तथा इत्र-तेल की माँग बढ़ गई थी। अकबर यान्त्रिक मष्तिष्क का व्यक्ति 
था अर्थात्‌ मशोनों में उसको रुचि अधिक थी इसलिए उसके कारखान 
उसकी रुचि के अनुकूल वस्तुएँ तंयार करते थे। उत्पादक लोग अपने घर 
पर वही वस्तुएँ तेयार करते थे जो उनकी जाति के परम्परागत व्यवसाय 
में थोीं । समस्त साम्राज्य आत्मनिरभर था। मानव जीवन के लिए आवश्यक 
सभी सामग्रियां तेयार होती थों ओर विलासिता की चीजों का भी उत्पादन 
होता था। सभी चीजों का उत्पादन पर्याप्त परिसाण में होता था। 
भारतोय वस्र, नील, अफीम पीपर और मसालों से विदेशी लोग भारत 
के प्रति आकृष्ट थे। 


बर्मा, मक्का, ईरान, मिस्र, अरब, चोन, अफ्रोका, यरोप और ब्राज्ञीरू 
तक में भारतीय वल्नों का निर्यात होता था। सूतो बल्रों में छोंट सबसे 
प्रमुख थी और कालीकट (भव्रास) की छींट सबसे अधिक विख्यात थी। 
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छोंट और लंकलाट विभिन्न प्रकार के होते थे। विदेशियों ने सेसमियानो, 
पिन्‍्टाडो, नेकानी, पसेलेस आदि भारतीय छोीटों के विभिन्न नाम रक्‍खे थे । 
बंगाल, बम्बई और सद्रास के तटों पर ऐसे बन्दरगाहु थे जहाँ से उक्त 
सामग्रियाँ विदेशों में जाती थीं । पंजाब में होशियारपुर जिला विभिन्न प्रकार 
के सुती वर्त्रों के उत्पादन के लिए प्रसिद्ध था। गुजरात से पेरू, पूर्वो 
अफ्रीका, तुर्की, तर्तारी, सीरिया, बबेरी, इथियोपिया तक म॑ भारत का 
रेशम जाता था। दूर-पूर्व, मध्य एशिया तथा पश्चिमी तट के देशों से भारत 
में भी रेशम का आयात होता था। बंगाल, बिहार तथा अहमदाबाद रेशम 
के उत्पादन के केन्द्र थ। काइमोर ऊनी माल, गलीचा, दुशाला आदि के 
उत्पादन के लिये प्रसिद्ध था। नील दोआब में अधिक पंदा होती थी 
और विदेशी बाजारों में इसकी भारी खपत थी (विशेषत: अकबर के 
बाद में) । ललित कलाओं का भो खब विकास हो गया था। ग्रीष्मकालू 
में सिरम्र नासक पहाड़ी क्षेत्र से बरफ आता था। यह बरफ मजदूरों 
और नावों के द्वारा एक स्थान से दूसरे स्थान में पहुँचाया जाता था। 
राजा बड़े उद्योगों को घन देता था। छोटे उद्योगों को "कोंठियाँ' 
(बेंकिंग हाउसेज़) सहायता देती थों। इन कोठियों का व्यवसाय ऋण देना, 
पुराने सिक्‍को से नए सिक्‍कों का विनिमय, हुन्डियों का लेन-देन, ब्याज 
पर रुपया जमा रखना आदि था। जो लोग यह व्यवसाय करते थे वे 
दर्रफ़ कहलाते थे और इनके प्रबन्धक 'मुनोमजी” कहे जाते थे। इन 
कोठियों ने भारत के विभिन्न भागों में अपनी शञाखाएँ स्थापित कर रफ़्खी 
थीं जो उपयुक्त व्यवसायों के अतिरिक्त अन्य व्यापार भी करती थीं। राज्य 
के व्यापार के सुचारु संचालन और आशिक उद्देद्यों की पूति के लिए अच्छी 
सुद्रा-व्यवस्था आवश्यक होती हें। इसलिए अकबर ने संशोधित मुद्रा-व्यवस्था 
प्रचलित की थी। मुद्राओं के आकारों में सुधार कर दिए गए थे और उनका 
एक स्तर निर्धारित कर दिया गया था। चाँदी तथा ताँबे के सिक्‍कों का 
नियमित उपयोग होता था। सोने के सिक्‍के भी प्रचलित थे किन्तु उनका 


उपयोग कम होता था। १७२.५ ग्रेन का रुपया चाँदो का सख्य सिक्का था। 
दार्मा ताँबे के सिक्‍कों सें मुख्य था। यह एक रुपये के १/४० भाग के 


बराबर था। एक दाम (पंसा) के आठवें भाग को “दमड़ी” कहा जाता 
था। एक दाम में ७२ कोौड़ियाँ होतो थीं। शाही कामों में “जीतल” 
का उपयोग होता था। एक दाम में २८ जीतल होते थें। सोने का 
“मोहर” १० रुपये के समान होता था। एक रुपया लगभग २ शिलिंग 
ओर ३ पेन्स के समान था। साधारण मजदूरों की मजदूरी २ दाम 
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ओर कुशल मज़दूरों की मज़दूरो ७ दाम थी। रापए के बदले में साधारण 
मज़दूरों को मज़दूरी के रूप में ९ पोंड ४ आउन्स गेहूं और कुशल 
सज़दूरों को ३२ पांड ६ आस गेहे दिया जाता था। अर्थात्‌ अनाज बहुत 
ही सस्ता था। कर लगाने का कोई सिद्धांत नहीं था और मजदूरों में 
गतिशीलता नहीं थी। विदेशियों से अपने देश के लोगों से कम कर लिया 
जाता था ओर उन्हें ऐसी सुविधाएँ दी गई थीं जिनसे देशी उद्योगों की 
क्षति होती थी। देश के अन्दर विदेशियों के माल का जो आवागमन होता 
था उस पर उतनो चंगी नहीं ली जाती थी जितनी कि भारतीयों के 
साल पर लो जाती थी। खेती सम्बन्धी कर भी लागू थे। इस प्रकार 
करों की अनिश्चिततता, उनकी व्यापकता, अक्सर कर लागू करने, अधि- 
कारियों के लोभ तथा राज-मार्ग पर स्थित सम्पत्ति एवं जीवन रक्षा के 
दुर्बेल प्रबन्ध के फलस्वरूप व्यापार में उद्यम करने ओर व्यापार में आगे 
क़दम बढ़ाने की भावना का अन्त हो गया। 


स्थल, नदियों तथा सम॒द्रों से यातायात होता था। आगरा (राजधानी) 
में कई सड़क मिलती थीं और यह नगर धोलपुर, दिल्‍ली, लाहौर, क़ाबुल, 
सूरत, भड़ोंच अहमदाबाद, अजमेर, फतेहपुर सीकरी, कन्नौज, लखनऊ, 
अयोध्या, फंज्ञाबाद, जौनपुर, इलाहाबाद, पटना आदि भारत के सभो स्थानों 
से सम्बन्धित था। पंजाब काइमोर के मार्ग से रद्दाख, यारक़न्द और 
काशग़र से काफी व्यापार करता था। बुरहानपुर, दोलताबाद तथा गोल- 
कुण्डा से होकर आगरा दक्षिण से भी सम्बन्धित था। देशी जलरूमार्ग गंगा 
और सिन्ध नदी तक सीमित था। बंगाल से बनारस ओर इलाहाबाद तक 
नाव आया करती थी। नावों के अलावा बेलगाड़ियों और जानवरों पर 
लाद कर भी माल एक स्थान से दूसरे स्थान सें ले जाया जाता था । 
हर ५ कोस (१ कोस 5५००० गज्ञ) पर चोकियाँ क़रायम थों जहाँ दो घोड़े 
कुछ पेदल यात्री रहते थे । ५० कोस पर विशेष कागज्ञों (दस्तावेज्ञों) को 
ले जाने में २४ घन्टे लगते थे या एक चिट्ठी आगरा से पाँच दिलों में 
अहमदाबाद पहुँचती थी। यात्राएँ स्देव निरापद नहों थीं । 


व्यापार तथा वाणिज्य 
देश का आन्तरिक व्यापार पहले जंसा ही चल रहा था परन्तु विदेशी 


3.7 


व्यापार में “यूरोपीय व्यापारियों की चढ़ाई” नामक नवीन स्थिति पैदा 
हो गई। उनसे हमें सबक लेना चाहिएथा ओर सतर्क हो जाना चाहिए 
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था। बड़ा व्यापारी देश होने के साथ भारत में प्राकृतिक घन, समुद्रतट, 
बढ़ती हुई जन-संख्या, कलात्मक विशेषता आदि सभो बातें थीं परन्तु यहाँ 
के तत्कालीन शासक (राजा) लोग इन सब पर ध्यान नहीं देते थे ओर वे 
समुद्री व्यापार एवं वाणिज्य की उपेक्षा करते थे। 


हमारे विदेशी व्यापार पर पुतंगालियों और बाद में डचों और अंग्रेज्ञों 
का नियंत्रण हो गया। भारतीयों में तटवर्तो क्षेत्रों के मुसलमान, गुजरात 
के बनिया तथा कोरोमण्डल तट के चेट्टी लोग विदेशी व्यापार करते थे। 
लहरी-बन्दर (कराची के समीप), डियू, भड़ोंच, सूरत, दमन, बेसोन, चौल, 
गोआ, मंगलौर, कालीकठ, कोचीन, नेगापट्टम, सेन्ट थोम, मस्‌लीपट्ूम, हुगली, 
चटगाँव तथा सतगाँव यहाँ के मख्य बन्दरगाह थे। ऊहरी बन्दर में ईरान 
और अरब से खजर, घोड़े, मोतियाँ, लोबान ग्रोंद तथा यहूदी पत्थर लेकर 
व्यापारी लोग आते थे। भारतीय व्यापारी दक्‍कर, मक्खन, जंतुन के 
तेल, नारियल और कपड़ों का निर्यात करते थे। स्रत में अफ्रोका, यूरोप 
और एशिया के कई स्थानों से जहाज्ञ आते थे जो यहाँ मसाला, रेशम, 
चन्दन, हाथी दाँत, मखमल, शराब, क्रीमती जवाहरात तथा अफ्रीकी दास 
(गुलाम) लाते थे। विदेशों में सूती कपड़े, पच्चोकारी को वस्तुएं, रेशभ, 
सोमनाथ के छरे तथा हथियार भेजे जाते थे। बंगाल, चावल, शक्‍्कर,कपास, 
रेशम और गुलाम बाहर भेजता था। लाहोर ओर मुल्तान शक्कर, कपड़ा, 
कागज़ और इस्पात के हथियार देते थें। आगरा से नीरू बाहर भेजा जाता 
था। काइमीर फल, दुशाले सुहागा, रेशम और ऊनी चीजें बाहर भेंजता था। 
भूटान, नेपाल, कुसाँयू, और बसा से सीमांत व्यापार होता था। ईरान 
हमारे देश में शराब, अरब घोड़े और अफ्रीका अन्य चीजों के अलावा 
गुलामों का निर्यात करता था। भारत में सोना ओर चांदी खूब हो 
गया इसके कारण व्यापारी लोग सिक्‍के लाते थे और यहाँ की बस्तुएँ ले 
जाते थे। मुग़रू काल में विदेशी व्यापार में शोरा, एमोनिया, चन्दन 
की रूकड़ी, बंगाल का नोल और मसाले आदि कई नई वस्तुएँ प्रचलित 
हो गई थीं । दिन भर या हफ्ते भर दूकानें खुली नहीं रहती थों । 
दूकानें दिन सें दो बार खुला करती थों । ग्रीष्मकाल में प्रात:काल 
सुर्योदय के बाद से रे घंटे तक और सांयकाल सूर्यास्त के बाद से 
३ या ४ तक दूकाने खुलो रहती थीं। भारतीय व्यापारी बहुत चाढाक 
थे । पाईरार्ड डि रलाबल नामक एक यूरोपीय ने यह कहा हूँ कि 
_ “भारतोय व्यापारी छोग बहुत चालाक हें, उन्होंने पद्चिचम के लोगों से 
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कुछ भी नहीं लिया और उनकी बुद्धि हम लोगों से कहों अधिक तोदण 
हूँ । ? व्यापार करने में वे मध्यस्थ के रूप में कार्य करते थे और 
राजा लोग तक ऐसे व्यापार करते थे । कृषि-धन तथा बविदेक्षी व्यापार 
ने मग़ल बादशाहों को खूब धनवान बना दिया था । कहा जाता है 
कि अकबर अपने उत्तराधिकारी के लिए ४०० पौंड सोना सिक्‍के के 
रूप में छोड़ गया था । यह सोना आजकल के २००० लाख पॉड सोने 


के समान हे । 


परन्तु म॒ग़ल दरबार के ठाठ-बाट राष्ट्र के खंडहर पर आधारित 
थे । जनता को कोई भी सामाजिक सुविधा या आराम नहों था । 
वकीलों, अध्यापकों पत्रकारों, राजनीतिज्ञों या इंजीनियरों आदि का कोई 
सध्यसवर्ग नहीं था। । उत्पादक उठ्धेश्यों के लिए धन मुदिकल से प्राप्य 
था । इसके दो कारण थे । पहला यह कि उच्च वर्ग के लोग बहुत 
व्यय करते थे और सोना, चाँदी, मोती, हीरा आदि एकत्रित रखते थे 
और दूसरा यह कि फसल कटने का समय निश्चित नहीं था क्योंकि यह 
कानून था कि राजा मृत व्यक्ति के धन को ज्ञब्त कर सकता था। 


मुग़लों की आथिक समृद्धि शाहजहाँ के शासनकाल में अपनी चरम 
सीमा पर पहुँच गईं थी और उसी शासनकाल मे स॒रालों की आर्थिक 
समद्धि का क्लास भो हुआ । जब शाहजहाँ शानदार इमारतों और 
मस्जिदों के बनवाने में साम्राज्य का धन खर्च कर रहा था, विदेशियों 
की आँखें साम्राज्य के हृदय की गहराई का अध्ययन कर रहीं थीं। 
और गजेब की “दक्षिण” संबंधी नीति ने मुग़लों के आथिक पतन को 
पुरा किया । वह दक्षिण को विजय करने के प्रयास में उलझ गया 
और उसने आश्थिक हितों की उपेक्षा की जिसके फलस्वरूप व्यापार ढीला 
हो गया, सड़क खतरनाक हो गईं, प्रांतीय तथा हिन्दू ताकत उठ खड़ी 
हो गई, भूमि तहस नहस॒ कर दी गई, अमिकों का शोषण होने रूगा 
और समुद्री डाके पड़से लगे । और गजब के काल में मुगलों की शक्ति 
का कितना पतन हो गया था इसका उदाहरण यह॒ है कि अंग्रेजों ने 
ब्रंबई में बिना बादशाह की आज्ञा प्राप्त किए टकसारू चालू कर दिया 
था और उसमें सिक्के बनने लगे थे । सक्‍का से आती हुई शाही नाव 
लूट ली गई थी और स्त्रियों पर बलात्कार किए गए थे । और गजेब के 
पूरे शासन काला में राष्ट्रीय दिवालियापन के काले बादल छाये हुए थे । 
और आगे चलाकर इन समस्त कारणों से मुराला साम्राज्य का पतन हो गया । 
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परन्तु उपंयकत तथ्यों से यह न समझ लेना चाहिए कि उस समय 
की जनता की स्थिति पूर्णतः रूखी या अरुच्चिकर थी। सभी प्रकार के 
ऐसे खेला-कद प्रचलित थे जिनमें जनता भाग लेतों थी । दौड़, तेरना, 
बाज के शिकार, जानवरों की लाड़ाईं, पटेबाजी, मल्‍लयद्ध (कहती), 
पोलो, कबतरों का उड़ाना, शतरज, चोौपड़-पाँसा आदि सभी प्रकार 
के खेला कद होते थे । संगोत और नृत्य आदि भी प्रचलित थे। इनके 
अलावा अनेंकानक मेले रूगते थे, उत्सव होते थे और तीथ्थ॑यात्राएं होती 
थीं । ग्रामीणों में कहानी सुनना-सुनाना, लोकनृत्य (होली आदि उत्सवों 
के अवसरों पर) आदि मनोर जन के साधन प्रचलित थे | इन मनोर जनों 
के कारण आथिक जीवन का रूखापन दूर रहता था। ये मनोर जन 
अमीरों में भी प्रचलित थे । 


मुग़लाकालोन भारत की सामाजिक व आथिक दशा का यह संक्षिप्त 
वर्णन हें ! इस वर्णन सें मुख्य बातें यह पाई गई कि कुछ धनवानों 
ओर जनता के बहुमत (जो धन का उत्पादन करता था) में बड़ी भारी 
खाईं थी, राजकोय उद्योग अनुत्पादक थे, मध्यमवर्ग नहों था, जनता 
निर्धध थी, शासक विदेशी व्यापार के महत्व को नहीं समझते थे तथा 
उच्च वर्ग ओर अपढ़ जनता के बीच घृणा की ओर दुराव की भावना 
थी । परन्तु विशेषता यह थी कि धन देश से बाहर नहीं ले जाया 
जाता था और कारोगरो (कला-कौशल) के काम के लिए विस्तृत 
क्षेत्र था। यह भी कहा जाता हें कि मग्रलों ने बाहरी एशिया से हमारे 
सम्पर्क को पुन जीवित किया ओर हिन्दुओं को काम भी दिया । 


(0 
घम 

धर्म के प्रदन पर विभिन्न दृष्टिकोणों से विचार किया जा सकता हे । 
सुल्तानों या मुगल बादशाहों की धामसिक नीति, बादशाह और उलेमाओं 
(मौलवोवर्ग ) के बीच का सम्बन्ध, गरर सरकारों धासिक आन्दोलन, 
जनता की नंतिकता की गति आदि कुछ मुख्य दृष्टिकोण हें। कहा जाता 
हैं कि शुक्रवार के दिन तथा ईद के नमाज्ञ के लिएखुतबा पढ़ना, धामिक 
निषधाशाओं की सीमाएँ निश्चित करना, धारमिक उहेश्यों के लिए कर संग्रह 
करता, धर्म के रक्षार्थ युद्ध करना, धाभिक विवादों के निर्णय करना, धर्म 
में कोई नई बात प्रचलित करने के प्रयास को दबाना आदि सुल्तानों के 
धामिक कतंव्य थे। सुल्तान लोग अपने खजाने से धामिफ व दातव्य 
उद्देश्य से पुथक कोष रखते थे आरनी तथा सुल्तान इल्तुतमिश और सुल्तान 
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अलाउदीन तथा बियाना के क्राज्ञों मग्रोसुद्दीन को बातचीतों से यह प्रृणंतः 
स्पष्ट हे कि सुल्तानों का शासन घर्मनिरपेक्ष था और उसमें धामिक कट्टरता 
के लिए कोई स्थान नहीं था। सुल्तानों के शासन में प्रचलित धर्म अधिकारियों 
के अधिकारों को नहीं हड़प सकता था। इन अधिकारियों को सुल्तान 
अधिकार देते थं। उलेमाओं ने कुरान के इस आदेश का प्रचार कर दिया 
था कि अल्लाह का हुक्म सानों, पैगम्बर के हुक्स को सानो और अपने 
बीच के उन लोगों का हुक्म मानों जो अधिकारयुक्‍्त हों ४ सुल्तान अधि- 
कारयुक्तों' के समान माने जाते थें। बाद में सुल्तान ईश्वर के प्रतिनिधि 
माने जाने छलूगमें। इनकी आज्ञा को न मानना पाप माना जाता था। 
संक्षेप में उलेमाओं ने इस कहावत को प्रचारित कर दिया कि “जो सुल्तान 
का हुक्म सानते हे वे खुदा का हुक्म सानते हेँ।/ इसलिए, मुगल बादशाह 
अक़बर के भारतीय मुसलमानों के लौकिक एवं धामिक नेता के होने के 
दावे में ताकिकता प्रतोत होती हे । सुल्तानों के शासनकाल में पहले 
हिन्दुओं को सन्देह की दृष्टि से देखा जाता था और हिन्दू सताए जाते 
थे। यह उनकी नीति थी या मान्यता यह एक विवादयुक्‍त प्रश्न हे । 
परन्तु जब आकासकों को सामरिक उत्तेजना शान्‍्त हो गई और शासन- 
संचालन पर अधिक ध्यान देना आवद्यक हो गया तब इस बात को महसूस 
किया गया कि शान्ति की स्थापना ओर समृद्धि की प्रगति के लिए न्याय 
किया जाना तथा लोगों की तकलीफों की सुनवाई करता नितान्त आवद्यक 
हैँ) इसोलिए सुल्तानों के शासन के अन्तिम चरण में हिन्दुओं के प्रति 
अधिक सहिष्णुता का व्यवहार होने लगा और दिल्‍लो में केन्द्रीय शक्ति 
के क्षीण हो जाने के कारण अन्य कई राज्यों (सूबों) में हिन्दुओं के प्रति 
विशेष सहिष्णता का बर्ताव होने लगा। 

धामिक वर्ग तथा सुल्तानों में भिन्न-भिन्न सुल्तानों के समय भिन्न 
सम्बन्ध रहा । धारसिक वर्ग में अध्यात्मवादी, सन्‍्यासी, सेयद, पोर ओर 
उनके वंश लोग होते थे। इनमें उलेमाओं (अध्यात्मवादियों) का सुल्तान 
लोग अधिक सम्मान करते थे। राज्य के न्याय तथा धर्म सम्बन्धो उच्च 
पदों पर बे ही लोग रहते थे। उनकी इच्छा अधिक प्रभुत्व पाने की 
रहतो थी। वे कट्टर होते जा रहे थे और यहाँ तक कि अपने धर्म 
के वास्तविक सिद्धांतों को भी वे भूलते जा रहे थे। सर्वप्रथम सुल्तान 
अलाउद्दीन खिलज्ञी ने उनकी बढ़ती हुई उच्च आकांक्षाओं पर नियंत्रण 
किया। इसके शासनकाल में वे केवल न्याय तथा धर्म सम्बन्धी समस्याओं 
, पर ही अपना निर्णय दे सकते थे। मुहम्मद तुऱुलक इससे भी आगे बढ़ 
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गया था और उसने राज्य को पूर्णतः धर्म-निरपेक्ष बना लिया था। 
फिरोज्ञ तुग़छकक कुछ अधिक उदार था। फिर भी धामिक वर्ग के सार्वभौम 
प्रभु्त का सदा के लिए अन्त हो गया था। अस्तु, धामिक वर्ग सुल्तान 
की राजनीतिक नीति तथा प्रशासन का कठपुतली हो गया था। 


सुल्तान-काल में मुसलमानों में सुफीवाद और हिन्दुओं में भक्तिवाद 
के आन्दोलनों का विकास हुआ। भक्तिवाद पर इससे पत्र के अध्याय 
पर प्रकाश डाला जा चुका हँँ। यहाँ सुफ़ीवाद पर कुछ प्रकाश डालना 
आवद्यक हूं । 


वेयक्तिक धर्म प्रचारकों के आन्दोलन का काल ११ वां शताब्दी से 
प्रारम्भ होता है। सबसे प्रारम्भिक धर्म प्रचारकों में (जिनका इतिहास हे) 
शेख इस्माइल थे जो सन्‌ १००५ ई० के निकट लाहौर में आए थे। १२ 
वों शताब्दी में गजरात में न्रुद्दीन नामक एक महत्वपूर्ण धर्मप्रचारक 
हुए थे। १३ वां शताब्दी से धर्ंप्रचारकों की संख्या में बद्धि हो गई और 
भारत में €वाजा मुईन॒द्वीन चिह्ती (अजमेर), जलालद्दीन (सिन्ध), सेयद 
अहमदकबीर (पंजाब), बहाउलह क़, बाबा फ़रोदुद्दीन तथा अहमद कबोर 
जेसे प्रसिद्ध और महत्वपुर्ण धर्म प्रचारक हुए। चोदहवीं शताब्दी से धर्म 


प्रचारक लोग पश्चिमो भारत और दक्षिण में फल गए। 


इस्लाम के अन्तर्गत योगी (सृफी) भी होते हें जिनका मुख्य आधार 
धामिक जोवन को गूढ़ व्याख्या है ओर यही सुफोवाद के नाम से प्रसिद्ध 
हु । सर्वप्रथम सिन्ध प्रान्त में सुफोवाद प्रचलित हुआ। सूफो सिद्धान्त 
अधिकाँदगत: कविता के माध्यम से भारतवर्ष भर में फल गए। इन सिद्धान्तों 
ने हिन्दू सन्‍्यासियों की शिक्षा, जिसने भारत के सूफ़ोवाद को भी प्रभावित 
किया था, के कुछ विचारों को संशोधित किया । स॒फ़ी लोग कई सम्प्रदायों 


में, जिन पर अगले अध्याय में प्रकाश डाला जायगा, विभाजित हो गए 
थे। यहाँ पर अब हम सूफ़ोवाद के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों पर विचार करेंग। 


सृुफ़ीवाद भक्ति और ईइ्वर से सम्बन्धित हें । यह 'वाद' पुजापाठों 
के धर्म के विरुद्ध प्राकृतिक विद्रोह हें। स्वभावतः, ईइवर में मिल जाने 
की इसको भावना के कारण इस मत का भारत में प्रचार हो गया । 
संक्षेप में सुपियों के ये बिव्वास थे। ईइवर ने अपने समस्त पुत्रों और 
सेवकों को उसी में मिल जाने को क्षमता दी हूँ। यह क्षमता शक्तिशाली 
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हैं और हम लोगों में छिपी हुई हें। इस क्षमता को एक पथ प्रददक, 
जो ईश्वरीय स्पर्श एबं ज्योति के द्वारा प्रब॒ुद्ध हो गया हो और जिसमें 
ईश्वरीय रहस्पों को लोगों के सम्मुख प्रकट करने को योग्यता हो, की 
सहापता से विकसित किया जा सकता हें । इन आध्यात्मिक कार्यों को 
सम्पन्न करने के लिए विभिन्न प्रब॒द्ध आत्माएँ इस संसार में आयी हैँ और 
उन्होंने कई आइचर्थजनक कार्य (करामात) किये हें। इन भहापुरुषों ने, 
ईदवर में मिल जाने (वी) की प्रणाली (तरीका) के अपने व्यावहारिक 
अनुभव से, प्रगति के चरणों (भुक्रामात) की व्याख्या की हुँ और उन 
सब लोगों के निर्देशन के लिए नियम निर्धारित कर दिए हुँ जो ईश्वर और 
उसके “साधुओं” (बली) से निकटतम घनिष्ट होकर रहना चाहते हैं। 
आध्यात्मिक पथप्रदर्शक को “मुशिद”, पोर, “शेख! कहा जाता हें और 
इनके शिष्य “मुरीद” कहे जाते हूं । दरिष्य बनने के लिए विभिन्न समारोह 
निश्चित कर दिए गए हूँ। शिष्प बनने के बाद वह “सालिक” (पथ का 
यात्री) हो जाता है ओर उसे तब तक अपने “म॒शिद की आज्ञा पर चलने के 
अतिरिक्त 'घिक्रां के कर्मकाण्ड करने पड़ते हैं ओर निर्धारित नियमों का 
पालन करना पड़ता हूँ जब तक वह प्रबद्ध (कतरत) नहीं हो जाता। “नासृत”, 
“सलाकत'', “जबारूत'” और राहत आदि प्रबुद्धता के कई चरण हैं। “नासुत” 
की अवस्था में इस्लाम के नियम पथप्रदर्शः रहते हूँ 'मलाक्त” की स्थित में 
मनुष्य फरिइता का रूप धारण कर लेता हूं और पवित्र हो जाता हूं, “जबारूत'' 
की दक्षा में शक्तियों का अवतरण होता हुं और “लाहत” की अवस्था में 
मनुष्य पूर्ण सत्य को जान जाता है ओर दंबत्व में मिल जाता हे । 
इत चरणों को पार करने के लिए जो धामसिक आचार-व्यवहार 
(क्ंकान्ड) हें उनका बड़ा महत्व हेँ। “घिक्र/ ऐसा क्मंकांड है जिसमें 
अल्लाह की स्मरण करते रहना पड़ता हें और उसे अपने मस्तिष्क में 
लाना पड़ता हैं। उसके नाम का बार-बार जाप करना पड़ता है 
और अन्य विचारों को दबाघा जाता हुँ । आगे चलकर शिष्प “मुरीद 
अपनी आँखों ओर ओठों को बन्द कर छेता हुँ और इवाँस-प्रशवाँस पर 
अपना ध्यान केन्द्रित करता हूं । जब श्वास बाहर निकलती हूँ तब 
वह ला अल्लाह कहता हैँ और जब इवाँस अन्दर जाती हे तब 
वह इल्ला अल्लाह कहता हूँ । वह स्देव यही करता रहता है । आगे 
चलकर यह क्रिया अपने आप होतो रहती हैँ और उसे ऐसा करने के 
लिए प्रयत्न नहीं करना पड़ता । कभी-कभी ऐसा करने में वह 
परमानन्द में विलीन होकर संज्ञाहोन हो जाता हैँ और अपनी चेतना 
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खो देता हैँ । यह क्रिया सामूहिक रूप में भी की जा सकतो हूं। 
“मुशिद” या “पोर” वंज्ञानुगत होता और उसके मख्य निवास 
स्थान को “ख़नाक़ा (मठ) कहा जाता हे । यह खनाक़ा प्रायः प्रवर्तक- 
पीर की कब्र पर बनवाया जाता हैँ। साधारणजन और मौलवी लोग 
दोनों ही इसके सदस्प होते हैं। मौलबी-सदस्पों में से कुछ लोग ऐसे 
होते हें जो देश भर में धन (दान) संग्रह करते हें ओर कुछ लोग 
धर्मं-व्यवस्था के लिए क्षेत्रों (हल्कों) में बंटे रहते हैं । इनमें से लोग 
हमेशा मठ में रहते हे उनकी, आध्यात्मिक विकास के अनुसार, कई 
श्रेणियां होती हें। भारतीय मुसलमानों के धामिक जीवन पर इन 
व्यवस्थाओं का व्यापक प्रभाव हें । 


में 
हे 


भारत के सूफियों में घामिक कट्टरता या रूढ़िवादिता नहीं थी। 
उन्होंने अपने मत में कई भारतोय कर्मकांडों एवं सिद्धांतों को सम्मिलित 
कर लिया था। वे सादगी, दयालुता, प्रेम के साथ आडम्बररहित होकर 
हिन्दुओं से मिले थे और उन्होंने उनकी भाषा में अपने मत को प्रचारित 
करने का प्रयास किया था। इन्होंने भक्ति-आन्दोलन को रहस्यपूर्ण और 
देवी प्रेम के अपने अनुभव प्रदान किए तथा उसमें अपने विभिन्न 
आचार-व्यवहार दिए । उनके प्रेम विभिन्न प्रकार के थे जंसे पति के 
लिए पत्नी का प्रेम, प्रेमी के लिए प्रेमिका का प्रेम, सालिक के लिए 
नौकर का प्रेम आदि। वियोग-व्यथा को बलपुवबंक प्रकट किया जाता था 
और यह ईइ्वर के प्रति अग्राध प्रेम का लक्षण था। बाद में मनुष्य 
और ईइवर दोनों एकरूपी समान लिए गए ।+ परन्तु इस सिद्धांत तक 
बहुत थोड़े लोग पहुँच पाए । इस्लाम के सिद्धांतों के अनुकूल ईश्वर 
और मनृष्य के अलगाव की व्यवस्था रखो गयी थी । 


जहाँ तक जनता के नंतिक जीवन का संबंध हे, वह धर्म, प्रेम 
और ईश्वरभसक्ति से प्रभावित था। विश्वासपात्रता और दान 
सराहुनोय थे । लोग बहुत विश्वासी और दानी थे। उनमें शिष्टता 
एवं नम्नता थी और उनमें सेवाभाव था । परन्तु साधारण जनता की 
भाँति उच्चवर्ग (अमीरों) के लोगों में नतिकता नहीं थी। वे अत्यधिक 
बिलासी एवं इच्द्रियलोलुप थे । जुआ खेलता, शराब पोता, अप्राकृतिक 
प्रेम आबवि उनकी वितचर्षा हो गई थो। वे बादशाहों तथा उलेमाओं 
के पद घिनन्‍्हों पर चलते थे और विपथ एवं पथभृष्ठ हो गए थे। 
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अमीर खुसरो के अनुसार उलेमा वर्ग में केवल पाखंड, कपट, भिथ्या- 
भिमान और मिथ्याइंबर था। बलबन ने उलेमाओं में सत्यता एवं 
साहस के अभाव को शिक्रायत की थी । जनता में धर्म के प्रति अगाध 
प्रेम और सफीवाद जंसे भक्ति-समतों का विकास, इस काल की यही दो 
विशेषताएँ थों । 


सुल्तान-काल के धामिक जोवन में उपयुक्त म॒ख्य विशेषताएँ थीं । 
मग़लों को नीति पर अगले अध्याय में विचार किया गया हें इसलिए 
यहाँ उस पर कुछ प्रकाश डालना अनावश्यक हेँ। स काल में सहिष्णता 
का जो भाव विकसित हो रहा था अकबर के काल में उसमें और भी 
वृद्धि हो गई । अबुूू फजञ्ञल ने “आइने अकबरी” में लिखा हूँ कि 
अकबर ने हिन्दुओं और म्‌सलसानों के मतभेदों के कारणों को सचोबद्ध 
किया था और उसने अपने समस्त अधिकारियों को इन कारणों का 
उन्मूलन करने का आदेश दिया था । अकबर ने हिन्दुओं और मुसलमानों 
के सतभेद को निम्नलिखित सूची तेयार की थी:--- 


१--भाषाओं की विभिन्नता और पारस्परिक व्यवहार में उल्टी समझ 
२--वह दूरी जिसमे दोनों सम्प्रदायों के बिद्दानों को पृथक 


रखा था । 
३--मानवता का जारोरिक सुख में लिप्त हो जाना और दूसरे की 


प्रशंसा सुनने की अनिच्छा । 
४--अभिमान, एक दूसरे को न समझने की इच्छा 
५--कठोर प्रथाएँ ओर ज्ञान को कमो । 
६--श्षत्रता-भाव की वृद्धि और सताने की सनोवृत्ति । एक दूसरे 
को समझने को असंभावना । 
७--सिद्धाँतहीन दुष्टों की वृद्धि । 
(आइने अक़बरी-वालम ॥॥ , पृष्ठ २४) 


अस्तु, अकबर ने दोनों सम्प्रदायों में सामंजस्य लाने का प्रयास 
किया । उसने सास्प्रदायिकता को नहीं वरन्‌ तक को प्रथम स्थान दिया 
और इस प्रकार अकबर ने मसध्यकालीन भारत में राष्ट्रीय एवं धर्म 
निरपेक्ष राज्य की नोंब डालो । उसके उत्तराधिकारियों ने उसका 
अनुकरण किया । औरंगज्ञेब इस सार्ग से हुठ गया जिसके परिणाम 
प्रसिद्ध हें और उनका विस्तृत वर्णन यहाँ आवश्यक नहीं हे । मुल्ला वर्ग 
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को कम महत्व दिया गया । सूक्रोमत जेंते भक्ति-आन्दोलनों को प्रोत्साहन 
दिया गया और जनता के नंतिक स्तर को ऊंचा किया गया । सम्राट 
अकबर ने सामान्य धर्म की योजना प्रचलित की और अपने नंतिक 
जीवन को नियमित किया । धामिक क्षेत्र में सुऱछों का योगदान 
भारतीय इतिहास का स्थायी स्मारक हे । 


साहित्य 

साहित्य के क्षेत्र में तीन महत्वपूर्ण विकास हुए। इस काल में 
फारसी साहित्य का जन्म व प्रचलन हुआ । इसमे स्वदेशी साहित्य की 
उन्नति हुई और धर्मनिरपेक्ष लेखों (गद्य में) की नींव डाली गई और 
उनकी वृद्धि हुई । इनमें ऐतिहासिक साहित्य एबं कथाओं का प्रभुत्व था। 
वास्तव में, साहित्य के एंतिहासिक स्वरूप की उन्नति से भारतोय संस्कृति 
ओर उ्रा हुई । यह मुसलमानों का ही योगदान था । सुल्तान छोग 
विजय-पुड्धों में ब्यस्त रहते थे परन्तु उन्होंने कला एवं विज्ञान की पूर्णतः 
उपेक्षा नहीं की थो। वे विद्वानों को संरक्षण देते थे । एशिया के कई 
भागों को स्थिति अव्यस्थित थी और वहाँ के लोग भारत में आकर 
बस गए थे। यहाँ उनका अच्छा स्वागत हुआ था । इस प्रकार 
भारतवर्ष फारसी साहित्य का केन्द्र हो गया । दिल्‍ली विद्वानों और 
कलाकारों के लिए अन्तर्राष्ट्रीय गृह हो गया । सा्ंजनिक शिक्षा के 
लिए किसी भी सध्यकालीन सरकार में कोई नियमित विभाग नहों था, 
परन्तु मुस्लिम भारत में हो एक ऐसा विभाग था जो धामिक एवं 
शेक्षिक संस्थाओं की देख रेख करता था। इसके फलस्वरूप विद्यालयों 
तथा महाविद्यालयों ( 8008 ब्राते (0॥07205 ) की नोंव डाली गयी 
तथा पुस्तकालायों एवं साहित्यिक संस्थाओं की स्थापना की गई और 
विद्ानों को संरक्षण प्राप्त हुआ । 


वेयक्तिगत रूप में अध्यापक लोग अपने घरों *पर छात्रों को, उनसे 
कुछ धन लेकर, शिक्षा प्रदान किया करते थे । इसके अतिरिक्त तोन 
प्रकार की शक्षिक संस्थाएं थों--प्रारंभिक, माध्यसिक एवं विश्वविद्याटाय । 
गायों और नगरों दोनों ही में मक़तब (प्रारंभिक विद्यालय) और सदरसा 
(माध्यमिक विद्यालय) होते थे । मुख्य-मुख्य नगरों में विव्वविद्यालय थे। 
मस्जिद और ख़नक़ा (मुस्लिम फकीरों के मठ) भो प्राय: आध्यात्मिक 
एवं लोकिक विद्यादान के केन्द्र का काम करते थे। यहाँ लोगों को 
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धर्म के मूला तत्व से अवगत कराने के अतिरिक्त पढ़ना, लिखना और 
गणित भो सिखाया जाता था। लड़कियों को भी शिक्षा प्राप्त करने को 
व्यवस्था एवं सुविधा थी। बिल्‍लो, जालंधर, फिरोज्ञाबाद, जोनपुर आदि 
विश्वविद्यालय के केन्द्र थे। बलाबन के सबसे बड़ लड़के शाहजञादा 
मुहम्मद ने सर्वप्रथम साहित्यिक संस्थाओं का संगठन प्रारम्भ किया था । 
ये संस्थाएँ साहित्यिक विचारविनिमय, कविता पाठ व श्रवण, संगीत तथा 
नाटक आदि मनोर जनों की केन्द्र थीं । विद्वानों के उच्च विचारों को 
उनकी मृत्यु के बाद सुरक्षित रखने के लिए पुस्तकालाय भी स्थापित कर 
दिए गए थे । 


कला-कौशल (दस्तकारी) संबंधी शिक्षा कारखानों में दी जातो 
थी । कारखानों में नौसिखियों के रूप में लोगों को रखा जाता था ओर 
वे ही लोग दस्तकारी सीखते थे, कला-कौशल संबंधी शिक्षा की यहो 
व्यवस्था थी । व्यापारी वर्गों ने अपन-अपनें विद्यालय स्थापित कर रखे 
थे जहाँ व्यापारिक विषयों तथा हिसाब-किताब रखने (/१८८०पए7८४॥८9 ) 
की शिक्षा दो जाती थी | इस काल में कका-कौशल विषयक शिक्षा कितनी 
उच्च कोटि की थी इसका द्योतक कला-कौशल में हुआ विकास हूँ। 
शिक्षा में नंतिकता, अनुशासन तथा भक्ति पर जोर दिया जाता था। 
इस प्रकार सुल्तातों के काऊू की सांस्कृतिक प्रवृत्तियाँ थीं। इस काल में 
फारसी साहित्य का भो उत्थान हुआ | फारसी के प्रसिद्ध लेखकों में ख़सरो 
तथा शेख नज़्मुह्ीन हसन, जो अमीर हसन देहरूबी भी कहे जाते थे, 
उल्लेखनीय हेँ। नज्मुद्रीन हसन दोलताबाद चले गए थे। वहों पर सन्‌ 
१३२४-२५ ई० में इनका देहान्त हो गया। खसरो सुन्दर और बहुत 
अधिक लिखने वाले लेखक थे। इनके लेख साँचे में ढले हुए होते थे। 
कहा जाता हूँ कि इन्होंने ४ राख सोरठे या दोहे लिखे थे। वे फारसो 
के भारतोय कवियों में निस्सन्देह सर्वश्रेष्ठ थे। “दीवान” तथा अन्यान्य 
असंख्य कविताओं के अतिरिक्त “क्रिरानस्देन ” *मिफ्तह-उल-फ़तह या फ़तह- 
उल-फ़तहँ “न्र सियार” “ख़जा-इन-उल फतह “देवलूरानी” ख़िज्माखाँ” 
तथा “तुगूलकनामा” इनको महत्वपूर्ण रचनाएँ हूँ इनकी अधिकाँश रचनाएँ 
ऐतिहासिक हें। उदाहरणाय, ख़जा-इन-उल-फ़तह में सुल्तान अलाउद्दीन 
खिलजो के प्रथम १५ वर्षों का कऋ्रानुसार विवरण दिया गया है। 


दरबार की प्रशंसा करने में उनके विचार बड़े पविन्न एवं ऊंचे होते हूं। 
जनता के बोच में वे साधारण रूप में आये हैं। कहीं-कहां उनकी कविताओं 
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में अविकसित लोगों की अइलीलता भी आ गई हैं। बलबन, जलाल॒दीन, 
अलाउद्दीन खिलजी, गयासुद्दीन तुगुलक, इन चार बादशाहों के शासनकाल 
में वे जीवित रहे । असीर हसन भी अन्तर्राष्ट्रीय एयाति के कबि थे । 
अमीर खुसरो को छोड़कर अधिकाँश लेखकों ने ईरानऔर अरब से अपनो 
विषय शली तथा दाव्दावली ली और इसलिए इनके योगदान का मृल्य 
सीमित हे । साथ ही, सांस्कृतिक कार्य दरबारों तथा उच्च वर्ग (अमीरों) 
तक सीमित थे, जनता का इसमे कोई भाग नहीं था । 


इसकारू की महत्वपूर्ण कथाओं एवं ऐतिहासिक लेखों में हसन निज्ञासो 
की “ताजल-मआसिर,” सिहाजुद्दीन सिराज की “तबक़त--ई-नासिरो,” 
ज्षियाउद्दीन बरानी की “तारीख-ई-फिरोजशाही,” दम्स-ई-सिराज अफीफ़ी 
की “तारीख-ई-फिरोज़ शाही, यश्या बिन अहमद की तारीख ई० सुबारक- 
शाही” तथा इसामी की “फ़तह-अस-सलातीन' नामक पुस्तक उल्लेखनीय हूं । 


कहानियाँ, लोकगीत, व्यावहारिक कझाओं तथा संक्षिप्त कथाओं की 
भी पुस्तक हैं। महम्मर औफ़ी की “जवामी-उलहिकाया,” खुसरो की 
“मत्ला-उल-अनवर,” यूयुक गादा को “तफायत नसीह,” “किताब-ई- 
निमात खाना-इ-नासिर शाहो, हिदासतुरंमी,/ बरानी की “'फ़तवा 
“इ-जहान्दारों” तथा पाकूब कर्रानी हारा प्रारम्भ को गई और फिरोज्ञ- 
तुराछकक के आदेश से पूरी की गई “फिग्मन-इ-फिरोज़शाही'' नामक पुस्तक 
उल्लेखनीय हैँ । किताब-इ-निमात खाना-इ-वासिर ज्ञाही में पाक-विद्या 
तथा इत्र-तेल-फुलेल आदि बनाने की कला का वर्णन हैँ । हिद/यतुरंमी 
में धनविद्या है। फ़तवा-इ-जहानदारी में राजाओं को राजनीतिक परामर्श 
दिया गया है । फि-इ-फकिरोजशाही नागरिक तथा धर्म सम्बन्धी कानूनों 
का सार-संग्रह है । इसमें सामाजिक इतिहास की झलक मिलती हूँ। 
इस काल में कई यात्री भी आये थे । उन्होंने जो विवरण लिखें हें 
वे इस काल के इतिहास पर अधिक प्रकाश डालते हें । इन यात्रियों में 
सार्को पोलो, इब्न बतता, साहयान, अब्द्रंज्जाक़, कोन्‍्टी, निकोटन और 
स्‍्टीफेन्स, वर्थेमा, बर्बोसा, सिदीअली रईस आदि प्रमुख हूँ । इब्न बतुता 
( १३२५-१३५४ ) का विवरण सबसे अधिक पूर्ण और बिद्वतापूर्ण 
हैं। इसका विवरण भारत के जीवित चित्र के सदवृश् हेँ। इसने 
भारत में हो ज्ञावो की थी और यहीं उसकी सन्‍्ताने भी हुई 
थों । इसने यहाँ राजकीय (सरकारी) नोकरी कर लो थी। वह 
अद्भुत बातों में विश्वास करता था और उसे कई गलत फहमियाँ 
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हो गई थीं ओर इसने कई गलत मत प्रस्तुत किए हे हमारे पास कुछ 
व्यक्तिगत एवं सरकारों पत्रों के संग्रह भी हें जिनसे महमूद गयाँ का 
“रियाजुलइंशा” उल्लेखनीय हूं । 


देशीय साहित्य का विकास, उदू का जन्म ओर संस्कृत साहित्य का 
उत्थान भी इसी काल में हुआ था। मध्यकाल सम्बन्धी अन्य दो अध्यायों 
में हम इन विकासों पर प्रकाश डाल चुके हें । यहाँ देशी साहित्य के 
विकास के कुछ कारणों पर हम प्रकाश डाल रहे हैं । पहला कारण 
यह हूँ कि हिन्दुओं में धर्म के पुनर्जोब्न की जो माँग थी उसे तभी 
पुरा किया जा सकता था जब कि उनकी भाषाओं में, जिनका विकास 
अपभ्रंश' से शरू हो गया था, जनता में प्रत्यक्ष प्रचार किया जाय। 
भक्ति! के धर्मोपदेशों ने इस विकास को आवश्यक कर दिया था। 
दूसरा कारण यह हें कि जब मुस्लिम धर्म प्रचारक भारत में आये 
तब उन्होंने एक ऐसी भाषा की आवद्यकता को महसूस किया जिसमें 
वे सीधे जनता से बातचीत कर सकें । यही उदू और प्रांतीय भाषाओं 
में मुसलमानों के योगदान का मूल हूँ । प्राँतों के मुसलमान शासकों 
(राजाओं ) ने प्रॉतीय भाषाओं में संस्कृत ग्रन्थों के अन॒वाद को प्रोत्साहन 
दिया । इस प्रकार, इस नवीन विकास का दूसरा कारण बादशाहों या 
राजाओं का संरक्षण था । यह संभव हुँ कि म॒ग़रू काल में “विदेशी 
व्यापार का विकास” नामक एक आर्थिक कारण भी रहा हो। 
यूरोपीय व्यापारियों ने इस देश के अन्दर भी अपने व्यापारिक केन्द्र 
स्थापित किए, उन्होंने यहाँ के उत्पादकों तथा व्यापारियों से सम्पर्क 
स्थापित किया और उनसे उनकी भाषाओं में बातचीत करने की 
आवश्यकता को अनुभव किया । इसमें भी देशोय भाषाओं के विकास को 
बल दिया होगा । प्राँतों के श्ासकों न अपने को केन्द्रीय सरकार से 
स्वतन्त्र घोषित कर दिया था। अपने इस कार्य के लिए जनता का 
समथन प्राप्त करने को आवद्यकता को उन्होंने महसूस किया और 
इसलिए उन्होंने जनता की साहित्यिक जागृति को प्रोत्साहन दिया । 
अकबर के शासनकाल में मौलिक हिन्दू कविता का जो उज्बरलू विकास 
हुआ उसका भी प्रभाव रहा । अकबर ने हिन्दू साहित्यकारों को भो 
अपना संरक्षण दिया था । अस्तु, धाभिक, राजनोतिक और आर्थिक 
कारणों ने मिलकर प्रान्तीोय भाषाओं के साहित्यकारों को जन्म 
दिया । 
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मगर काल में साहित्य के क्षेत्र में ज्ञो विकास हुआ अब उसका 
अध्ययन किया जाय । इस क्षेत्र में भी अकबर का शासनकाल उन विभिन्न 
प्रवत्तियों का केन्द्र हें जो पुर्बंकाल में पंदा हो रही थों । 


सर्वप्रथम शिक्षा में सुधार हुआ । आईने-अकबरी के लेखक अबुल- 
फ़््तल लिखते हूँ कि प्रत्येक देश में, विशेषतः हिन्दुस्तान में बालकों को 
वर्षों तक पाठशाला में रखा जाता था जहाँ वे स्वर और व्यंजन 
(वर्णमाला) सोखते थे । कई अनपयोगी पुस्तकों को पढ़ाने में विद्यार्थियों 
के जीवन का वहुत्‌ भाग नष्ट किया जाता था । इसलिए सम्राट ने 
यह आदेश जारी कर दिया था कि पाठशाला के हर बच्चे को पहले 
वर्णमाला के अन्दर लिखना तथा उनके विभिन्न रूप सिखाया जाय। 
दो दिन में प्रत्येक अक्षर का नाम एवं आकार सिखाया जाय । इसके 
बाद संयक्‍त अक्षर लिखना सिखाया जाय । बाद में कुछ चुने हुए गद्य 
एवं पद्म कंठस्थ कराये जायें। सिखाने के बदले स्वयं सीखने का नियम 
रहे । अध्यापक लोग विज्येषतः अक्षर-ज्ञान, शब्दों के अर्थ, अधरो चोपाई 
छन्‍्द तथा पूर्व-पाठ आदि पाँच बातों पर ध्यान रखें । प्रत्यंक छात्र को 
नीति, गणित, अंक-लेखन, कृषि, नाप (क्षेत्रफल), रेखागणित, खगोल 
विद्या, मुख-लक्षण-निरूपण विद्या, घरेलू मामलों, शासन, औषधि-चिकित्सा, 
तक शास्त्र, संगीत, इतिहास, यंत्र-विद्या (कारोगरी) आदि विषय अवश्य 
पढ़ाय॑ जायें । धीरे-धीरे ये सब विषय पढ़ाने के प्रयत्न किये जायें। 
अरबी और फारसी पढ़ाना अनिवाय था। 


प्रारंभिक पाठशाला (शिक्षा) के पाठ्यक्रम में कुरान की कुछ आयतों 
(पाँच कलमों) का कन्ठस्थ करना अनिवार्य था । लकड़ी की पद्टियों 
पर वर्णमाला लिखन और पढ़ने का अभ्यास कराना, प्रारंभिक पुस्तक 
और “सादी का करीमा” ज॑ंसी कुछ फारसी पुस्तक पढ़ाना भी इस 
पाठय-क्रम में सम्मिलित था। माध्यमिक शिक्षा-सस्‍्थाओं में प्रशासन- 
कला, गणित, वीजगणित, विज्ञान, हिसाब किताब, अर्थ शास्त्र, इतिहास, 
कानून, नीति, साहित्य और दहांन पढ़ाया जाता था। परन्तु किसी 
विशेष विद्यालय में सभो विषय नहीं पढ़ाये जाते थे । अध्यापक वर्गं 
एवं प्रधान अध्यापक पर बहुत सी बातें निर्भर थीं । शिक्षा का लक्ष्य 
छात्रों क्री अप्रकट योग्यताओं को प्रकट करना, उनको अनुशासित 
बनाता, उनके चरित्र का निर्माण करना, तथा उनको ज्ीवनयापन तथा 
व्यवसाय के लिए तेयार करना था। धर्म समस्त अध्ययन का मूल 


सा 
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परा। प्रत्येक सदरसा में एक मध्तिद होती थी ओर प्रत्येक सस्जिद 
पे पुस्तकालय के अतिरिक्त एक मक़तब होता था । अध्यापकों का 
प्रड़ा सम्मान था और उन्हों में से न्‍्यायाधिकारो और धर्म के मंत्री 
ब्रनाए जाते थे । विश्वविद्यालयों में निवास का प्रबन्ध रहता था। 
शिक्षित करने वाली (उपदेशक को ) व्यवस्था प्रचलित थी, शिक्षा निःशुल्क 
री जाती थी और छात्रवत्तियाँ (वजीफ़े) दी जातो थीं । विद्यालयों 
एवं महाविद्यालय की सुचारू व्यवस्था होती रहे, इसके लिए उनमें 
पम्पत्ति (जागीरें) लगी रहती थी। जो अध्यापक जिस विषय का अध्यक्ष 
ड्रीता था वही उस विषय को परोक्षा लेता था । प्रमाण-पत्र, उपाधियाँ, 
एवं पदक दिए जाते थे । पढ़ने से जी चराने वाले तथा आवारा 
एवं अनुपस्थित रहने वाले छात्रों कों शारोरिक दण्ड दिया जाता था । 
उन पर जुर्माना £ ”ैं किया जाता था । इसो प्रकार की हिन्दू शिक्षा 
पंस्थाएं भी थों ।॥ 7, 'लकाल में शिक्षा-व्यवस्था सें उपयकक्‍त सुधार 
हुए । 


अकबर के शासनकाल के साहित्य को अनुवाद, इतिहास, चिट्ठी- 
पत्री और कविताओं में वर्गीकृत किया जा सकता हे । संस्कृत के अनेक 
गप्रन्‍्यों के अनवाद किए गए जिन पर हम अगले अध्याय में प्रकाश 
डालेंगे । इस काल के प्रसिद्ध ऐतिहासिक ग्रन्थों में मुलल्‍ला दाऊद का 
“तारीख -इ-अल्फी,” अबुल फ़़्ल का “आइने अक़बरोी” तथा 
अक्रबरनामा, “'बदोनो का मुन्तवाब-उत्त-सवारीब,” निज्ञामहीन अहमद 
का तबाक़ाल-इ-अकबरी,' फ़ज्ञी सरहिन्दी का “अकबरनामा” तथा 
अबुल बक़ी का “सआप्तिर-इ-रोहिनी” नसाभक ग्रन्थ उल्लेखनीय हूं। 
अब॒लू फ़्लल इस काल के सर्व श्रेष्ठ लेखक थे । ये विद्वान, कवि, 
लेखक, आलोचक ओर इतिहासज्न थे। इतकी आइने अक़बरी बहुत 
प्रसिद्ध हैं । यह ग्रन्थ एक कोष के रूप में हु । इसमें जनता के जीवन 
के हर क्षेत्र का विवरण हुँ और सभी प्रकार क्रो उपयोगी सुचनाएँ हूं। 
इसमें शिक्षा सनोरजन दोनों हूँ । इसमें हमारे सासने पहली बार 
जनता के जीवन का चित्रण आता हैँ । अब॒ऊर फ्रज्ञ़ल को आईने अकबरी 
को लिखने एवं उसमें दी गई सूचनाओं का संग्रह करने में बड़ा 
परिश्रम करता पड़ा था। परन्तु उन्होंने अकबर को मौलिकता एवं 
ज्ञान का सारा श्रेय देकर अनावश्यक पक्षपात किया है । 


मुख्य-पत्र-संग्रहों में अबुल फ़ल्लल का पत्र-संग्रह उल्लेखनीय हूँ । 
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मुरालकाल में कबिता अपनी चरम सीमा पर जा पहुंची 
थी। बाबर ओर हुमायू कवि थे । अकबर ने भो इस परम्परा 
का निर्वाह किया । कवियों में फारसी राष्ट्र-वि अब॒ल फंज्ञ 
(फंज्ञी), अब्दुरहीम' अब्दुल फ़तह, गिज्ञाली, मुहम्मद हुसेन नाजरी, 
तथा शिराज के संयद जमालुद्दीन उर्फी के नाम उल्लेखनीय हें। 
अबुल फ़ज्ञल ने ७० से अधिक कविता रचनवालों (कवियों) का वर्णन 
किया हेँं। इनमें से कई कवियों ने अपविन्र वासना के लिए “प्रेम” शब्द 
का प्रयोग किया हेँ। 


जहाँगीर म॑ अत्यधिक साट्रित्यिक रुच्चि थी। बाबर के “आत्म-चरित्र” 
(जोीवनो ) के बाद जहाँगीर के स्वलिखित “आत्म-चरित्र” का स्थान 
द्वितीय हूँ । जहांगीर के दरबार में गयास बेग, नक़ीब खाँ, मृतामिद खाँ 
नियामतुल्लाह, अबदुल हक़ देहलवी जेसे साहित्यिक रत्न रहते थे। इस 
काल में “मआसुर-ह-जहांगीरी” जेसे कुछ ऐतिहासिक ग्रन्थ भी लिखें गए। 
शाहजहाँ कला व साहित्य को अत्यधिक संरक्षण देता था तथा वह इन 
पर अत्यधिक धन खर्च करता था। इस काल में लेख को की दो भिन्न रेखन- 
शलियाँ थी ; एक हिन्द-फारसी और दूसरी विशुद्ध फारसी। अबुल फ़ज्ञल 
हिन्द-फारसी के प्रमुख प्रतिनिधि थे। इस काल में अब्दुल हमीद लाहौरी, 
मुहम्मद वारिस, चन्द्रभान, मुहम्मद सलोह आदि इस शेली के कई प्रति- 
निधि हुए । यह शंली भारतीय सिद्धांतों और विचारों को अपने मे मिला 
रही थी। यह भड़कीलोी और प्रभावपुर्ण भी थी। फारसों शैली ने अमी- 
नए कज्बोनी, जलालुद्दीन तबातबाई ज॑से छोगों को आकर्षित किया था। 
इस शासनकाल में कुछ विदेशी कवि भी आए थे। इन्होंने गज्ञल, क़सीदा, 
मसनवी, खुशासदी कविताएँ लिखी थीं । इनमें से प्रमुख कवियों में गिलानो, 
कलोम, क्दसो, सएब, रफी, मुनोर, ब्राह्मण (हिन्दू), हज्ीक़, खयालो, 
माहिर आदि उल्लेखनीय हे। ऐतिहासिक ग्रन्थों में अब्दुल हमीद लाहोरी 
का पादशाहनामा,” इनायत खाँ का “शाहजहाँनामा,” तथा मुहम्मद 
सलोह का 'अमरू-ई-सलीह” उल्लेखनीय हूं । अन्य प्रकार के गद्य, शब्द- 
“कोष, औषधि-चिकित्सा, व धर्म सम्बन्धी पुस्तकें, खगोल विद्या, गणित 
आदि विभिन्न विषयों की पुस्तक भी लिखी गईं ओर संस्कृत ग्रन्थों के 
अनुवाद भी हुए। औरंगज्ञेब को रुचि कविता में नहीं थी और ऐतिहासिक 
पुस्तकें तक गुप्त रूप से लिखी गई थीं। प्रसिद्ध ग्रन्थों में मिर्जा मुहम्मद 
काजशिस की “आलूमगीरनामा,” ख़फ़ी खाँ को “मन्तक्नाबल लबाब”, 
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सुजानराय खतनत्री की “खुलासात-उत-तवारीख”, ईश्वरदास की “फत्हाते 
आलमगीरी” नामक पुस्तकें उल्लेखनीपर हे। दाराशिकोह ने फारसी में 
संस्कृत ग्रन्थों के अनुवाद को प्रोत्साहन दिया था। 


इस काल में प्रान्तीय भाषा का सर्वाधिक विकास हुआ । इसलिए इसे 
हिन्दुस्तानी साहित्य का “सुवर्णयूग” कहा जा सकता हूँ । हिन्दी भाषा व 
साहित्य अपने सर्वाधिक विकास के लिए सन्‍तों और कवियों की ऋणी 
हैं । बोद्धमत के मंत्रयान, वज्ञयान तथा सिद्धों से लेकर अन्य अनेक 
सन्‍तों को लम्बी पंक्ति ने देशी भाषाओं के विकास में योगदान 
किया । इस काल में तुलसोदास, कबीर, स्रदास, सुन्दरदास, चिन्तामणि, 
कवीन्द्र आचार्य, केशवदास, मतिरास, भूषण, बिहारी, देव, पद्भाकर, 
आलम, घनानन्द तथा अन्य महान्‌ लेखक हुए। धर्म, वीरता, मानवीय 
प्रेम, राजा, की प्रहांसा आदि इन लेखकों के विषय थे। इनमें से कुछ 
पर हम अन्ध दो अध्यायों में विचार कर चुके हूँ। बंगाल सें भी वेष्णव 
साहित्य का बहुत विकास हुआ और क्ृष्णदास, जयानन्द, त्रिलोचनदास 
तथा मुकुन्दराम जेसे अनेक लेखक हुए। साहित्यिक कार्यों में स्नियाँ भी भाग 
लेती थीं। “हुमाँयूनामा'” की लेखिका गुलबदन बंगम (हुमाँयू की बहन), 
जहाँगीर की बेगम न्रजहाँ, शाहजहाँ की बंगूम मुसताज़महर, औरंगजेब 
की बहन जहाँनारा ओर पुत्री जब॒ुन्चिसा आदि साहित्यिक महिलाओं के 
नाम उल्लेखनीय हें । 


औरंगज्ञंब की मृत्यु से साहित्यिक आन्दोलन बन्द नहीं हुआ परन्तु 
इसके बाद जो साहित्य बना उसमें सॉस्क्ृतिक पतन स्पष्ट दृष्टिगोचर 
होता हैं। यह साहित्य वासनापुर्ण हुं और इसमें वासना तथा खस्रियों के 
आकार-प्रकार एवं उनकी वेशभूषा की प्रशंसा की गई है। शेलो भी 
बिगड़ गई थी। 


इस काल के साहित्यिक आन्दोलन का यह संक्षिप्त अन्बेषण हैँ। यह 
* अन्येषण फारसी और देझ्ी साहित्यों के विकास तथा उदूं के जन्म का 
दोतक है । इस अन्वेषण में यह भी प्रकट हे कि इसकाल के बादशाह 
लोग साहित्य को कितना अधिक संरक्षण देते थे । यह भी उल्लेखनोय 
है कि मुगल काल में उदं का विकास हिन्दुस्तान के बजाय “वक्षिण” 
में अधिक हुआ। ओरंगज़ेब के शासनकाल में हिन्दुस्तान में भी इसका 


विकास प्रारम्भ हुआ। अन्त में, फारसी साहित्य को एक प्रव॒ृत्ति को स्पष्ट 
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कर देना आवश्यक हूँ । इस साहित्य में सामाजिकता साधारण हूँ। इन 
साहित्यिकों के लिए जोवन अनाकर्षक था। वे दरबारों के जोवन पर हो 
ध्यान देते थे और उसी में दिकूचस्पी रखते थे। अधिक से अधिक इनको 
रचनाओं का सम्बन्ध नगरों ओर कुछ धामिक विषयों से होता था। उनकी 
रुचि हिन्दू और मुसलमान दोनों जनता के जीवन में नहीं थी। इस 
साहित्य में राजकीय समाज और उसी समाज का साँचे म॑ ढला हुआ 
वर्णन मिलता हूँ। इसके विषय प्राय: भारत के बाहर से लिए गए हूं। 
यह कहना उचित ही हे कि ऐसा साहित्य मसध्यकालीन सामन्तवादी तथा 
रईसी जीवन का आवश्यक परिणाम था। एतिहासिक लेखों तथा गद्य-कथा 
के विकास में मुसलमानों में जो योगदान किये हैं उस पर अधिक जोर देना 
अनावश्यक है । अब हमइस काल की ललित कलाओं का वर्णन कर रहे हे । 


नृत्य संगीत 


इस काल में “उत्तर और दक्षिण दोनों में नृत्य की परम्परागत 
प्रणाली जारी रहो। हाँ, “कथक” नामक एक नई प्रणाली का जन्म अवद्य 
हुआ। किन्तु इस कला का अनुकरण विशुद्ध सौन्दर्य ग्राही भावना से नहीं 
किया जाता था। नतंकियों ओर वेश्याओं के पनप जाने से यह कला अ्रष्ट 
हो गई। बादशाहों ओर राजाओं ने या तो दुराचारिता को प्रोत्साहन 
दिया अथवा वे इस ओर से लापरवाह रहे। इसलिए यह कला पेशेवरों 
(भड़ ओं) तथा दरबारियों के हाथों में कंद हो गई। सुल्तानों और मुगलों 
दोनों के शासन-कालों में यही स्थित रही। 


किन्तु, भारत में, संगीत--कला इस काल में अपनी चरम सीमा पर 
थी। रुढ़िवादी (कट्टर) मुसलमानों को इस कला से प्रेम नहीं था परन्तु 
ईरान से सम्पर्क होने तथा सूफीमत (जिसमें घामिक भक्ति को नृत्य व 
संगीत में प्रकट किया जाता था) के विक्रास के कारण मुसलमानों ने भी 
संगीत--कला की क्रद्र की। भारत में संगीत प्रेमी हिन्दुओं से सम्पर्क होने 
के कारण से भी भारतीय मुसलमानों में संगीत का और अधिक प्रचार हुआ । 


सुल्तानों के पास संगीतज्ञों और संगत यंत्र वादकों (गानं-बजान वालों) 
के नियमित दल रहते थे। खुसरो गायक तथा नतंक दोनों थे। सुल्तान 
अलाउद्दीन के संगीत-प्रेम की झोतक एक कहानी प्रसिद्ध हे। कहा जाता 
है कि सुल्तान ने संगीत-कला में दक्षिण को उत्तर' से अधिक विकसित 
पाया था ओर वह वहाँ से गायकों तथा गायिकाओं को दिल्‍लो ले आया 
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था। सुना जाता हूं कि सर्वश्रेष्ठ गायक गोपाल नायक भी दिल्‍ली लाये गये 
थे और एक संगीत-प्रतियोगिता हुई थी जिसमें उन्होंने भाग लिया था। 
केप्टेन विलियर्ड ने “ट्रिटीज्ञ आन दि म्यूजिक आफ हिन्दुस्तान” नासक 
अपनी पुस्तक में इस प्रतियोगिता का इस प्रकार वर्णन किया हूँ:---“जब 
गोपाल दिल्‍ली दरबार में पहुचे, उन्होंने कुछ गीत इतने सुन्दर ढंग से और 
इतनो शक्तिशाली और एकरूपी स्वर सें गाया कि उनका कोई भी प्रति- 
योगी सामने नहीं आया। इस पर सुल्तान ने अमोर खुसरो को अपने 
सिहासन के नीचे छिपा दिया और उसने वहीं से अपरिचित संगीतज्ञ 
गोपाल का गाना सुना। खसरो ने गोपाल के गाने की हॉलो को यादव 
कर लिया और दूसरे दिन उसी ते पर उसने “कव्वालऊ' और “तराना' 
गाया।” इस पर गोपाल चकित हो गए ओर वे धोखेबाजी से उचित 
सम्मान पाने से वंचित कर दिये गये । खुसरो ने “क़व्वाली” तथा 
“ज्ञिकाफ”, “सज़गीरी” और “सरपर्द” जंसे कुछ रागों के अलावा सितार 
ओर तबला को भी प्रवलित किया | बलूबत के पुत्र शाहज़्ादा बोगर। खाँ 
ने एक नाटक-प्रस्तेति की भी स्थापना की थी जिसके सदस्यों में संगीतज्ञ 
भी थ। जलालहीन फिरोज् खिलज्ञी संगीतज्ञ थे और अपन सहचरों 
(अनुचरों) के साथ नृत्य भी करते थे। फिरोज्ञ तुग़लक भी संगीत के 
संरक्षक थे। प्रान्तों में भो इस कला की बहुत कदर थी और इसका बड़ा 
सम्मान था और जौनपुर के हुसेन शाह शर्क़़ों नें, कहा जाता हे, “खयाल” 
का आविष्कार किया था । 


इसके अतिरिक्त राजा मानसह के समय (१४८६-१५१०८) से ग्वालियर 
संगीत-कला प्रचलित हुई थो। कहा जाता हूँ कि राजा मानसह की 
रानी संगोतज्ञ थी। सुना जाता हूँ कि राजा ने भारतीय संगीत का 
समुचित रूप में वर्गीकरण करने के लिए संगीतज्ञों का एक सम्मेलन आयोजित 
किया था। इनके शासनकाल में नायक बरुशु प्रसिद्ध संगीतज्ञ थे जिनके 
भ्रुपदों का स्थान केबल तानसेन के बाद दूसरा था। राजा मानसिह श्रपव 
संगीत के रचयिता मान जाते हेँ। बेजू, भोन्‌, पाण्डबवी तथा लोहंग इसकाल 
के अन्य प्रमुख संगीतज्ञ हें। राजा मानसिह के आदेश से संकलित संगीत 
के एक हिन्दी ग्रन्थ से “रागदपंण” नामक एक पुस्तक फारसी में अनूदित 
को गई थो। इस प्रकार सुल्तान-काल में संगीत को भारी प्रगति हुई 
ओर मुस्लिम तथा भारतीय संगीत में समागम हुआ जिससे नए-नए राग्र 
ओर “प्रुपद' प्रचलित हुए । 
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मुग़ल लोग संगीत के भी संरक्षक थे उनके शासनकालों में यह कला 
अत्यधिक पूर्ण हुई। बाबर इसकला में निव्रण था और हुमायूं ने “अहले 
मुराद” नामक समाज के एक वर्ग का वर्णन किया हूं जिसमे संगीतज्ञ और 
नर्तकगण थे। अकबर के शासनकाल में इस कला का भी बड़ा सम्मान 
था ओऔर यह खूब विकसित हुई। अकबर को इस कला का पर्याप्त ज्ञान 
था और वह संगीत तथा गानों में विशेष आनन्द लेता था। सन्‌ १५६२ 
ई० में इसने रीवाँ के राजा रामचन्द्र से तानसेन को अपने दरबार में 
भेज देने का आदेश दिया था। तानतेत को सप्तस्त संसार ने इस काल 
का सर्वश्रेष्ठ संगीतज्ञ मान लिया था। तानसेन या तन्ना सिश्व एक हिन्दू 
के लड़के थं। कहा जाता है कि इनके पिता में इनको एक सुसलमान 
फकीर के पास छोड़ दिया था। कहा जाता हें कि उस फकोर 
ने आशरवाद देते हुए इनका चुम्बन कर लिया था और इस प्रकार वे 
अपवित्र कर दिये गये थं। इसलिए वे मुसलमान हो यए थे। इनके गुरु 
सन्‍त हरिदास स्वामी थे। अक़बर के दरबार में ३० से अधिक संगीतज्ञ 
थे जो सात वर्गों में (सप्ताह के प्रत्येक दिन के लिए एक वर्ग) विभाजित 
थे। मालवा के बाज्ञ बहादुर इनमें से एक थे जो अद्वितीय यायक थे। लाल 
कलवबन्त या मियाँ लाल ने अक़बर को हिन्दी गाना (स्वरों को वाणीयुकत 
बनाना) सिखाया था। ईरानी (फारसो) और भारतोय संगीतज्ञों में 
रामदास, सुभान खाँ, दाऊद धारी तथा मियाँ नानक के नाम उल्लेखनीय 
हैं। इसी काल में खान्देश में पुण्डरीक विद्ठुल कर्नाटकी नामक प्रसिद्ध 
संगीतज्ञ थे। कहा जाता हे कि इन्होंने भारतीय संगीत पर कई पुस्तकें 
लिखी थीं। उस्ताद दोस्त मुहम्मद, बहराम क़छो और क़ासिक सरीखें कुछ 
प्रसिद्ध संगीत-यंत्र-वादक भी थे। अब्दुरहीम ख़ानखाना इस कला के उदार 
संरक्षक थे। कहा जाता हूँ कि हरिदास तथा रामदास के गानों पर प्रसन्न 
होकर इन्होंने उनको एक लाख रुपया पुरस्कार स्वरुप दिया था। जहाँगोर 
के शासनकाल में जहाँगोर दाद, खुरंम, दाद सखान तथा छत्तर खाँ प्रसिद्ध 
संगीतज्ञ थे। शाहजहाँ भी संगीत का संरक्षक था ओर उसके दरबार में 
रामदास, महापात्र, लाल खाँ, गुणसमुद्र तथा जगन्नाथ सरोखे प्रसिद्ध गायक 
रहते थे। सुखदेव प्रसिद्ध “रु बाब” (गिटार) वादक थे और सुरसेन प्रसिद्ध 
“बआीन” (ज़्िथार) वादक थे। शाहजहाँ नित्य ल्लियों से भो गाना सुना 
करता था। औरंगजेब के शासनकाल में संगोत पर रोक लगा दी गई थो। 
और संगीतज्ञ लोगों नें इस पर संगीत की शवयात्रा निकालो थी। किन्तु 
बाव के शासनकालों में इस कला को पुनर्जोब्न सिला और संगीत के कई 
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“घराने” (परिवार) प्रचलित हो गये। इस काल में यंत्र-संगीत का भो 
प्रचलन हुआ और सितार, तबला, रबाब सरीखे नए-नए संगीत--यंत्र प्रच- 
लित किये गये। संगीत-यंत्र चार प्रकार के थे। एक तार वाले, दूसरे जो 
धनुष से बनाए जाते थे, तीसरे ढोल-नगाड़ा सरीखे यंत्र ओर चोथे वायु-यंत्र 
जो हवा से बजाये जाते थे। प्रथम प्रकार के वाद्य यंत्रों में वीणा, दिलणबा 
सयरी थें। पस्रवाज़, तबला, नकक्‍्कारा, ढोलक ओर मृदंग तोसरे प्रकार के 
थे। 'बोन', बाँसुरी सरीख यंत्र चौथे प्रकार के थे। संगीतचर्चा में दोनों 
सम्प्रदाय साथ आ गए जिससे राष्ट्रीय एकता पेदा हो गई। 


निर्माण-कला 

अब हम इस काल की निर्माण-कला का अध्ययन करेंगे। विभिन्न 
प्रकार की इमारतों की विज्येषताओं और उनके स्वरूपों पर यहाँ नहां 
विचार किया जायगा क्योंकि उन पर अगले अध्याय में प्रकाश डाला गया 
हैं। यहां कुछ सामान्य प्रदनों पर प्रकाश डाला जा रहा हूँ। प्रथम प्रदन 
यह है कि मुस्लिम कला ओर हिन्दू कला में क्‍या सम्बन्ध था और किस प्रकार 
ये दोनों मिला दी गयों । इस सम्बन्ध में हम यहाँ कुछअधिकारपुर्ण उक्तियों को 
उद्धत कर रहे हूँ । “नवों शताब्दी के बग़्दाद से चलो आ रही उनको 
परम्परा को मुख्य विशेषताएँ नुकोले मेहराब, गम्बज, मोनार या स्तम्भ 
थीं। ये विद्येषताएँ भारत में पहले से चली आ रही इसो की बनावट 
में मिल गई थीं। मुग़र निर्माण-कला की विचित्रताओं का जन्म समरकनन्‍्द 
में हुआ था। मुग़ल चित्र-कला में यह समानता पाई जातो हे ।” “यह 
ओर भी उल्लेखनोय हूं कि (ताज के) गम्बज का स्वरूप विशेषतया 
भारतीय--पुरानी द्रविड़ तथा बौद्ध परम्परा का बंशज--हें। और नोचे की 
बनावट हिन्दू पंचरत्न को बनावट के सदृश हूँ। हिन्दू पंच रत्न में चार 
कलज्ञों पर एक केन्द्रीय गृम्बज होता हूँ। श्री हवेल का यह कथन अतिश- 
योक्ति नहों हं कि भारत में मुस्लिम कला का विज्ञान ओर प्रेरणा हिन्दू 
शिल्पशास््रों से प्राप्त हुई थी ।” * “भारत की मुस्लिम निर्माण-कला, अन्य 
देशों की मुस्लिम निर्माण-कलाओं की भाँति, मेसोपोटासिया की प्राचीन 
निर्माण-कला से निकली हुई हे। अब्बास्सिद खलोफाओं के अधीनस्थ बग़दाद 
में प्रचलित निर्माण-कला से इसका निकटतम सम्बन्ध हे ।”  “हिन्दू-मुस्लिम 
निर्माण-कला (विशेषतः मस्जिदों और मन्दिरों) में महत्वपूर्ण सामान्य 
विशेषताएँ सजावट का ढंग और कई इमारतों के आंगनों के चारों ओर 
बने हुए खंभों की पंक्तियाँ हें। परन्तु इन दोनों में अन्तर भी काफी थे। 
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सल्जिर में नम्ताज्ञ पढ़ते के सण्डप में काफी लम्बी-चोड़ी जगह होती हूं 
किन्तु मन्दिर में उससे छोटी जगह रहतो ह्‌। मस्जिद खुला होता हु और 
उसमें उजाला होता हूँ परन्तु मन्दिर में अन्धेरा रहता हुँ और वह बन्द 
सा होता हूँ। मुस्लिम निर्माण-कला मेहराबों, गुफाओं ओर गुम्बजों पर 
आधारित थी और हिन्दू कला खम्बें, शहतीरों, और स्तृपाकार स्तम्भों या 
सकरे शिखरों पर आधारित थी।” " अन्त में हम लेडन विश्वविद्यालय, 
हालेंड, के डा० एच० गोएत्ज़ का वह मत उदधृत कर रहे हैं जिसे 
उन्होंने सन्‌ १९४२ में इलाहाबाद विश्वविद्यालय के क्षात्रों के समक्ष इसी 
बिषय पर व्याख्यान देते हुए प्रकट किया था। “'मु।सलम काल में हिन्दु-कला 
के पतन की धारणा सही नहीं हे। भारत को रचनात्मक भावना ने 
इस्लाम के सम्पर्क से प्राप्त नवीन प्रेरणाओं को अपने में मिला लिया, 
उनको भारतोय परम्परा में सम्मिलित कर लिया ओर फिर उन्हें मुस्लिम 
जगत को वापस दे दिया । इस जीवित हिन्दू परम्परा की उपस्थिति की 
प्रतिक्रिया मुस्लिस कला पर दो प्रकार से हुई। पहली प्रतिक्रिया उन तत्वों 
का सिश्रण हें जो १५ वों शताब्दी में बंगाल और गुजरात में इसकला 
के (मुसलमानों में) प्रचलित होने के कारण हिन्दू परम्परा के भंग होने 
तथा १६ वों शताब्दी के राजपूतों में इसके नये पुनर्जन्म होने के फल- 
स्वरूप तेयार हुए थे। दूसरी प्रतिक्रिया यह हुई कि मुघ्लिम निर्माण-कला 
ने धीरे-धीरे हिन्दू शिल्पकला का स्वरूप ले लिया। यह प्रतिक्रिया पहले 
तो १६ वों शताब्दी में दक्षिण में हुई और बाद में १८ वोीं शताब्दी में 
उत्तर में हुई।” इसी लेखक ने यह भी बताया हे कि स्थानीय हिन्दू 
कला का गुजरात, मांड ओर बाद में मग़लकाल को म॒स्लिम कला के साथ 
सम्पर्क होने के फलस्वरूप राजपुत निर्माण-कला का जन्म हुआ और बाद 
में इसका नया स्वरूप विकसित हुआ जो मुस्लिम कहा से अधिक आकर्षक 
एवं आध्यात्मिक हू | यह हिन्दू कला से भी अधिक सुन्दर थी। १६ बॉ 
तथा १८ वों शताब्दी में यह कला खूब पनपी हुई थी। 


पुर्वं-मुग़ुल काल और मुगल काल की होली में भिन्नता एवं सामंजस्य 
का एक अन्य प्रइन हूँ । फर्गमूसन तथा कुछ अन्य लोगों का यह विश्वास हूं 
कि सुग्रल कला पूर्व काल की कला का परिवर्तित एवं विकसित रूप थी। 
यह परिवतंन एवं विकास स्वाभाविक (प्राकृतिक) था। इन दोनों कलाओं 
में कोई अधिक भिन्नता नहीं थी। अन्य लोगों का सत हूँ कि मुगल कला 
हिन्दू विचारों से पू्रंकालीन करा से अधिक प्रभावित थो और दोनों के 


[ २६६ | 


आकार-प्रकार तथा सामग्रियों में अन्तर था। यह भी बता देना उच्ि 
हैँ कि धर्म में सामंजस्य होने के कारण इन दोनों कलाओं के (सस्जि 
समाधि तथा मीनार आदि इमारतों के निर्माण में) मौलिक रूप में ४ 
होने की आवश्यकता नहीं हुई। किन्तु इस बात को भी अस्वीकृत न 
किया जा सकता कि हिन्दू-सस्लिसम समन्वय ने ही सुगलकाल की इमार 
के आकार-प्रकार तथा निर्माण--सामग्रियों को प्रभावित किया था। कु 
उदाहरण इसको स्पष्ट कर देंगें। अकबर को हिन्दू ढंग की बनावट अत 
अधिक प्रिय थी। इसलिए उसने हिन्दू ढंग की सजावट को अपनाया अं 
उसके दीर्घ शासनकाल (१५५६-१६०५) में बनवाई गई इमारतों में 
अनेक मुस्लिम के बजाय अधिक हिन्दू बनावट की हैँ। आगरा के वि 
का विख्यात जहाँगीरी महल इसका ज्वलन्त उदाहरण हें। इस महला ' 
केन्द्रीय भवन, इसके चोकोर स्तम्भ, छोट मेहराश्वों की पंक्तियाँ आ 
हिन्दू ढंग की बनावट के हें। फगंसन न ठीक ही कहा हें कि चित्त 
या ग्वालियर में सभी इमारतें हिन्दू बनावट की हूं। अन्य जो इमाः 
हमें हिन्दू बनावट का स्मरण कराती हें उनमें “दोवाने आम, पंचमहः 
सिकन्दरा स्थित अकबर की समाधि (मकबरा), आगरा स्थित इतिमाउद्दौर 
की क़ब्र तथा फतेहपुर सीकरी स्थित जोधाबाई का राजमहल उल्लेखन 
हैं। मुग़ला निर्माण कला अपने पूर्बंकाला की कला से अधिक भड़कीः 
और श्ूंगार युक्त थी इसके प्रमाण स्वरूप कुछ अन्य उदाहरण भी प्रस्त 
किये जा सकते हें । उदाहरण स्वरूप, मेहराबदार गुफा वाली हुमाँयू 
कब्न की गुम्बज, इसके दालानों की अन्दरूनी बनावट तथा कब्र के अच् 
के कमरों की जटिल बनावट पृ्व-म ग़ला निर्माण-कला से पुर्णतः भिन्न थ 
अक़बर के आगरा के क़िले तथा फ़तेहपुर सोकरों को इमारतों में + 
शलो की मौलिकता एवं स्वच्छन्दता प्रकट हुं। अक़बर के मसक़बरे १ 
सीनार भी पुर्व-मुग़ल कला से भिन्न हें। शाहजहाँ के शासनकाल में अद्विती 
सोन्दर्य एवं ठाठ--बाट की नए प्रकार की इमारतों का निर्माण प्रचलि 
हुआ। इस काला को इमारतों में लाला पत्थर के स्थान पर सफ़ेद संर 
समर का उपयोग किया गया। मेहराब अत्यधिक घुमाव तथा पेंचदार । 
गये । उसका मकबरा (क्रम ) दुगना हो गया और स्तम्भों का निचला भा 
विस्तृत और ऊपरो भाग नोकदार हो गया और दवुृगने खंभों का निर्मा 
प्रचलित हो गया। संगसमेर पर कोमती पत्थरों से की गई परु्चीकार 
ओर सुन्दर रंग बिरंगे फ्हा-पत्तियों की मीनाकारो शाहजहाँ की कला व 
मुल्य विशेषता हे। ताजमहल में ये सभी विशेषताएं अंकित हें। अस्ः 
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यह स्पष्ट हे कि सुल्तान--कालीन इमारतों और स॒गलकालीन इमारतों की 
बनावट, सजावट, ठाठ,-बाट, सौन्दर्य, निमणि-सामग्री, चित्रकारी, भसीना- 
कारी, चमक-दमक में अन्तर भी हू । मग़लकालोन इमारतों में सुल्तान- 
काल से अधिक ईरानी एवं हिन्दू तत्व हें । विशेषतः शाहजहाँ के बाद 
के भुगलों की इमारतों में कुछ यरोपीय प्रभाव भी देखा जाता हे । 


चित्र-कला 

भारत के प्रारम्भिक मुसलमान बादशाहों ने इस कला पर उतना 
ध्यान नहीं दिया था या इसे उतना प्रोत्साहन नहीं दिया था जितना कि उन्होंने 
अन्य कला पर दिया था। इसका मुख्य कारण यह था कि मृति-पूजा से 
इसका निकट सम्बन्ध होने के कारण इसको हेय माना जाता था। जिन 
हिन्दुओं ने इस्लाम धर्म ग्रहण कर लिया था उन्होंने इसे फेलाया और 
सुगल इसे ईरान (फारस) से ले आए। केवल सुल्तान जलालुद्ीन खिलज्ञी 
ने अपने म॒ईज्ञों के क़िले में चित्रकारो कराई थी। 


बाबर अपने पूर्वजों (तेम्री) के पुस्तकालय से इस कला के कुछ 
चुने हुए नमूने ले आया था। उसे बिहज्ञाद और ईरान (फारस) स्थित 
अपने भदरसे (5८॥००!) से भी प्रेरणा मिलो थी। यह कला मुख्यतः 
मनुष्यों से सम्बन्धित और वोरतापुर्ण थे। इसमें युद्ध और विजय करने 
के वृद्यों और दिखावटी (नकलो) लड़ाइयों के दृष्यों का प्रमुख स्थान 
था। इसमें प्रेम सम्बन्धी और गढ़ विषय भी थे। हुमाँयू ईरान से नई 
फारसी (ईरानी) कला के दो प्रसिद्ध चित्रकारों को भारत में लाया था। 
अकबर के काल में इसका ओर अधिक विकास हुआ था। वह कहा करता 
था कि “मुझे ऐसा प्रतीत होता हू कि चित्रकार के पास, मानों, ईइवर 
को पहचानने के अद्भुत साधन हूं; क्योंकि किसी भी वस्तु को, जिसमें 
जीवन हूं, चित्रित करने में अन्ततः उसे यह विश्वास हो जाता हूँ कि 
बह अपनी कृतियों को व्यक्तित्व (जीवन) नहीं प्रदान कर सकता और 
इस प्रकार बह जीवनदाता ईइवर के विषय में सोचने के लिए बाध्य हो 
जाता हे ।” अकबर ने एक राजकीय चित्रशाला ( 50८ (४७)७/५ ) 
की स्थापना की थी जहाँ परस्पर प्रतिद्वन्द्रिता करने के लिए दूर-दूर से 
चित्रकार आया करते थे। फतेहपुर सोकरी को इमारतों की पक्की दीवालों 
पर की चित्रकारों इस कला का शानदार ओर ज्वलन्त उदाहरण हूँ। 
जहाँगीर “कलाकारों का राजा” ओर कला का अत्यन्त सुक्ष आलोचक था। 
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मुगल चित्र-कला में पुस्तकों के चित्र तथा छोटी चित्रावलियाँ भी हैं 
यह दरबारी तथा रईसी चित्रकला हूं तथा वास्तविकता से पूर्ण ओर प्र 
सम्बन्धी हे। यह पूर्णतः: धर्मनिरपेक्ष तथा ग्राम्य भावना से बिल्कुल दू 
हँ। यह वेयक्तिक चरित्र तथा दरबारों के तड़क-भड़कदार जीवन ' 
सम्बन्धित हें। अस्तु इसका सुख्य विषय चित्रों की सजावट, वास्तविः 
सादुश्य एवं सत्याभास रहा है। इस चित्रकला के तत्व बुखारा, समर क़र 
और चोन से लिए गए थे। कुछ ईरानी तथा यूरोपीय तत्व भी इस* 
प्रविष्ट हो गए थे। इसका अपना निजी व्यक्तित्व हे। इसमें चाँदनी २ 
पूर्ण दालान जसी राजपूत कला की कुछ विशेषताएँ भी ले लो गई हैं 
म॒ग़रू चित्रकला को जड़ कभो गहरी नहीं जमी ओर यह दरबारों क॑ 
कृत्रिम उपज हँ। यही कारण हे कि शाहजहाँ के बाद इसका पतन हूं 
गया । फिर भी मुगल चित्रकला का एंतिहासिक मूल्य हे और इसर 
इस काल के अनंक दृश्य सुरक्षित हें। (अगला अध्याय भी देखिए) 


छोटे कला-कौशल 

अब हम कुछ छोटे कला-कौशल (साधारण) का वर्णन करते हैं 
पुस्तकों पर सुनहली पट्टियाँ (किनारी) बनाने को कला भी थी और जिह्दे 
को सोने से सजाया जाता था। पुस्तकों में चित्राबलियाँ होती थीं। सुन्दर 
और अच्छी लिखावट की भी कला थी तथा इमारतों, मुद्रा तथा पुस्तकों 
में सुन्दर लिखावट रहती थी। नसोरुद्दीन, मुहम्मद तुगुलक और औरंगजेब 
इस कला में अत्यधिक निपुण थे। अबुल फ़ज़ल ने अक़बर के समय मे 
प्रचलित सुन्दर लिखावट के आठ तरीकों का वर्णन किया हूँ। 


कक 


अक़्बर, जहाँगीर और द्याहजहाँ के काल में लकड़ी तथा पत्थर पर 
की जाने वाली शउपरंगारयुक्त चित्रकारी अपने लावण्य की चरम सीमा पर 
पहुँच गई थी । इस चित्रकारी में सुन्दर लिखावट की सजावट, बादल. 
पेड-पौधे, फूल, तितलियाँ, कीड-मकोड़ों के चित्र होते थे | इस काल 
में दरवाज्ञों पर बेल-बूटे की चित्रकारों, पच्चोकारी, मीनाकारी, जड़ाऊ 
कास तथा जाली काढ़न की कलाएं अत्यधिक पूर्ण थों। अकबर के बाद 
जबाहरातों पर की जाने वाली पच्चौकारी का विकास हुआ। आभृषणों 
तथा बर्तनों को चमकीले बनाने तथा उन पर पच्चीकारी का भी काम होता 
था। मुगलों म॑ तड़क-भड़क और विलासिता का जो प्रेम था उससे पच्ची- 
कारी और आभूषण आदि बनाने को कला को पर्याप्त लाभ हुआ । कोहनूर 
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ओर मयूर सिहासन (तरूत ताऊस) इस ठाठ-बाट के य॒ग के प्रतीक हें । 
कपड़ों पर फूल-पत्ती, बेल-बूटे काढ़ने को कला, भोजन बनाने को कला 
(पाक-विद्या) तथा बागवानी को कछा भो अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच 
चुकी थी। हंवेल के अनुसार भारतोय कला में मगलों का सबसे बड़ा 
योगदान बागवानी को कला हूँ । कई उद्यान तो इस प्रकार के बनाए 
थे जिसमे शाही दरबार के योग्य स्थान था। मध्यकाल सम्बन्धी अन्य 
अध्यायों में चित्रकला और बागवानो के कई चरणों पर विचार किया गया हूँ 
ओर, इसलिए, हम अब मुस्लिम ललित कलाओं के वर्णन को समाप्त करते हूं । 


ऊपर हमने जो अध्ययन किया हे उससे यह स्पष्ट हे कि हमारी संस्कृति 
में मुसलमानों का योगदान मध्यकाल में अद्वितीय था । मुसलमान बड़ी-बड़ी 
इमारतों के निर्माता, संगीत में नवीन स्वरों के प्रणेता, नृत्य में नई गतियों 
के आविष्कारक तथा साहित्य में नई शलियों के जन्मदाता थे। वे लोग 
ऐसी धारमिक परम्परा के उत्तराधिकारों थे जो भारतीय सुफीबाद के रूप 
में विकसित हुई। मुसलमान चित्रकला की नवीन शोलियों के आविष्कारक 
तथा विरोधी धर्मों में समन्वय करने वाले थे। मुगलकाल ने निर्माण-कला 
तथा अन्य कलाओं से सम्बन्धित जो सम्पत्ति हमारे देश में छोड़ गया हैं 
उसमें तत्कालीन शासकों की स्पष्ट छाप दिखाई देती हँ। परन्तु उनमें 
त्रुटियाँ और दोष भी थे । विश्वेषत: उन्होंने जनता के आथिक कल्याण के 
प्रन्‍न को उपेक्षित रक्‍खा था। परन्तु, यह दृष्टिकोण उस रूढ़िवादी काल 
का परिणाम था जब कि मनुष्य के मस्तिष्क परम्परागत निश्चित गति से 
काम करते थे और कोई दूसरा दृष्टिकोण, चाहे वह कितना ही हितकारी 
क्यों न हो, उस काल की भावना से भिन्न था। हम एडवर्ड्स तथा गेरेट 
हारा उद्धृत एक फ्रांसीसी महिला को निम्नांकित उक्ति से सहमत हूँ:-- 


“उस पर निर्भर करिये, महाशय, ईश्वर भनष्य को दण्ड देने के पूर्व 
दो बार सोचता हें ।” 


हिन्दू-मस्लिम सॉस्कृतिक सामंजस्य क्‍यों नहों पुरी तरह लाया जा सका 
इस पर कुछ रायें प्रकट करके हम इस अध्याय को समाप्त कर गं। पहला 
कारण यह हैँ कि इसकाल में इन दो धर्मों में सामंजस्थ नहीं लाया गया। 
इस काल में बार-बार धामिक कट्टरता के विस्फोट होते रहे और सॉँस्कृ- 
तिक समन्वय को भारी आघात पहुँचते रहे। इन घावों के पुरने में कई 
दक्शाब्दियों लगी । दूसरा कारण यह हूँ कि दोनों धर्मों के सामाजिक आचार- 
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व्यवहारों का संघर्ष हो गया। हिन्दुओं ने मुसलमानों के साथ भोजन 
करने या उनसे विवाह करने से इन्कार किया। मुसलमान भो कई ऐसो 
बातों पर डटे थे जो भारत के लिए विदेशी थीं। यदि वे चीनियों की 
भांति धमं को छोड़कर अन्य सब बातों में भारतीय हो गये होते तो 
संभवत: पूर्ण सामंजस्य हो गया होता। जो हिन्दू मुसलमान हो गउथे वे 
आमतौर से निधन थे और उनमें हिन्दू उच्चवर्ग के प्रति घणा की भावना 
थी। यह भावना भारतीय राजनीति में नासुर के समान बनी रही। साथ 
ही, मुसलमान मतिपुजकों से सामंजस्य न कर सके। हिन्दुओं की जाति- 
प्रथा सामाजिक दृढ़ता के लिए सदा भयोत्पादक थोी। मुसलसान भी इस 
बात को न भूला सके कि हम विजेता हें और वे हिन्दुओं से घणा करते 
थे। इस प्रकार इन दोनों सम्प्रदायों मं लम्बी-चौड़ी खाई बनी रही और 
जब कभी राजनीतिक पक्षपात का प्रवेश हुआ यह ओर भी चोड़ी होतो 
गई। आधुनिक काल में अंग्रेज्ञों ने हमारे अन्दर छिपी हुई फूट की चिन- 
गारियों को “फट डालो और जश्ञासन करो” की नीति से प्रज्वलित कर 
दिया और विशेषत: मुसलमानों के उच्चवर्ग ने पाकिस्तान को जन्म देने 
के लिए इस स्थिति का फायदा उठाया । 


अब, इसका इलाज क्या हूँ ? हमारे पास इस समस्‍या के एसे हुल 
हैं जिन्हें “बाह्य हल” कहा जा सकता हूँ । सॉस्कृतिक सादृइ्य, सामान्य 
नाम भाषा और रस्म-रिवाज्ञ अपनाना, एक दूसरे के दुख -सुःख, मेला, 
उत्सव आदि में शामिल होना, सहभोज तथा अन्‍्तर्जातीय विवाह आदि 
हल प्रस्तावित किए जाते हें। मुसलमानों से प्राचीन काल के भारतोय 
इतिहास को अपना समझने तथा अतिरिक्‍त प्रदेश सम्बन्धी देशभक्ति या 
भावना को अपने हृदय में से निकाल देने के लिए कहा जाता हूँ। परन्तु 
ये समस्त इलाज़ किये जा चुके हें। इस सम्बन्ध से अकबर के प्रयास 
उल्लेखनीय हें । अनेक भारतीय मुसलमानों ने अपने हिन्दू नाम तथा रस्म- 
रिवाज़ बनाए रक्‍खे थे ओऔर गाँवों में सामान्य मेला-उत्सव आदि होते 
थे। सहभोज शिक्षित वर्ग का एक फंशन हो गया हैं और और अन्‍्त- 
जातीय विवाह भी मान्य हे। परन्तु, फिर भी, सामंजस्थ नहीं हो सका । 
वास्तविकता यह हे कि यदि सामंजस्य लाने में सफलता प्राप्त करना 
है तो मनोवेज्ञानिक या अध्यात्मिक स्तर पर इसके लिए प्रयत्न किया 


जाना चाहिए। यदि ईव्वर-प्रेम में आत्माएँ एक हो जाती हें तो वाह्म 
अन्तरों का कोई महत्व नहीं रह जाता। केव८ल उसी समय वास्तविक 
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सामंजस्य हो सकता हूँ जबकि ज्ञीवन ओर मानवता के म्‌ल्य गृढ़ अनुभूति 
और अध्यात्मिक आत्मपृरणंता के मूल्य एकरूपी हो जाएं। अन्य सभो इलाज्ञ 
अस्थायो हें और उनको असफलता ही मिलेगी। 


१--“दि वायजेजश्ञ आफ पी० डी० रावरू'---पृष्ठ २४८-२४९। 
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५--“आककेलाजी इन इंडिया---भारत सरकार प्रकाशन-पृष्ठ १०९ 


चौदहवाँ अध्याय 


हिन्दू- मुस्लिम सामञ्जस्य 


पु अध्यायों में यह बताया जा चुका हेँ कि हफं के शासन के अन्त 
तक हिन्दू धर्म के सभी सांस्कृतिक अंग एक में सिल गए थे और उनमें 
सामठजस्य कर दिया गया था। बाद के काल में जो नया हिन्दू धर्मे 
प्रचलित हुआ उसका बीजा रोपण भी प्राचीन अतीत में हुआ था। भिन्न- 
भिन्न सधारकों ने केवल बेदों, उपनिषदों तथा वीरगाथाओं की पुनर्व्याख्या 
का ही दावा किया हूें। यह भी बताया जा चुका हैं कि शंकराचार्य के 
माया-दर्शन के कारण जनता में कुछ अन्य सान्‍्सारिक दृष्टिकोण प्रविष्ट हो 
गए। भाग्य के भरोसे रहने की भावना बढ़ गयी, आत्मा और 'भूत' 
दोनों अलग-अलग करं दिए गए थे और भक्तिवाद के उदय के साथ ही 
जीवन के समस्त अंगों के प्रगतिशील विकास, जो प्राचीन मोय तथा गुप्त 
सभ्यताओं का विशिष्ट लक्षण था, का क्लास हो गया था। प्राचोन भारत 
मे अध्यात्मितताा की उन्‍नति का अर्थ यह नहीं था कि जीवन कौ 
आवश्णकताओं का त्याग कर दिया जाय । संसार और आत्मा दोनों ही 
ब्रहमा के थे। जिस काल में उपनिषदों, वीरगाथाओं एवं गोता का जन्म 
हुआ था उसी काल में साहित्य, कला तथा जोवन के अन्य अंगों में भी 
भारतोय प्रतिभा विकसित हुई थी। यहाँ तक कि हमने सांस्कृतिक उद्देश्यों 
के लिए (सॉस्कृतिक शिष्टमण्डलों के रूप में) विदेशों की यात्राएँ भी की 
थों ओर हम एशिया के विभिन्न भागों तथा अन्य निकटस्थ द्वोपों में गए 
थे, यद्यपि हमारे शिष्टमण्डलों की यात्राएँ आधुनिक साम्राज्यवादो साहसिक 
यात्राओं जंसी नहों थीं। 


किन्तु सध्यकारू में धीरे-धोरे हमने जीवन और आत्मा--तथा 
भूत-के समन्वय के दृष्टिकोण को समाप्त कर दिया था। सनन्‍्यास को 
भावना बढ़ गई थी, भक्ति का विकास हो गया था, करममंकाण्ड बढ़ गये 
थे, जाति-प्रथा कठोर हो गई थी और विवेश--यात्राओं पर रोक लूगा दी 
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गई थो। वाह्य संसार में जो विकास हो रहे थे उनसे हमारा सम्पर्क नहीं 
रह गया था। हमारे जोवन की गति बदल गयो थी और वह रचनात्मक 
के बजाय नियमित हो गया था। साहसपूर्ण कल्पना का स्थान रुढ़िवादिता 
ने ले लिया था। दूसरी ओर छठवों शताब्दी से ११ थीं शताब्दी तक 
हम विदेशी आक्रमणों से सुरक्षित थे जिससे हमारा जीवन स्थिर हो गया 
था। इसके फलस्वरूप हम सरलता से उन आक्रमणों के शिकार हो गये जो 
उत्तर-पश्चिम से आये थे। 


इसलिए, यदि सॉस्कृतिक दृष्टि से मध्यकाल की प्राचीन काल से तुलना 
की जाय तो यह प्रकट हे कि मध्यकाल ने जीवन के प्रति उतना गहन और 

समन्वयपूर्ण दृष्टिकोण हमें नहों दिया जितना कि प्राचीनकाल ने दिया था। 
परन्तु इसका यह अथें नहीं हे कि इस काल ने हमें संस्कृति के क्षेत्र में 
कोई नई या महत्वपूर्ण वसत नहीं दी। विशेषता, इस काल ने हिन्दू और 
इस्लामी दो संस्कृतियों की दृढ़ता ओर टक्कर को देखा था। इसके फल- 
स्वरूप एक नया ढाँचे-नवोीन परिस्थिति-का जन्म हुआ था जिस पर अभो 
तक हमने बहुत थोड़ा ध्यान दिया है। हमारी ऐतिहासिक पुस्तकों (विशेषतः 
अंग्रेजों हवारा लिखित) ने इस विश्वास को स्दव दृढ़ बनाए रक्खा कि १३ 
वों शताब्दी से आगे तक जिन रक्त पियास्‌ जासकों ने भारत पर शासन 
किया उनकी विशेषताएँ लड़ाइयाँ, रक्‍्तपात, अत्याचार तथा निरंकुशता आदि 
थी । परन्तु, अब यह ऐतिहासिक दृष्टिकोण बदल रहा हु और मध्यकालीन 
भारतीय इतिहास की ओर अधिक पूर्ण व्याख्या प्रकट हो गई हू । 


इसलिए अब यह सब लोग स्वीकार करते हूँ कि सध्यकाल में हिन्दू 
इस्लामी संस्कृतियों का बहुत बड़ा समागम हुआ। यह्‌ प्रभाव या समागम 
किस सीमा तक हुआ इस विषय में विद्वानों के भिन्न-भिन्न मत हूँ। कुछ 
लोगों का मत हे कि नयी संस्कृति का हिन्दूधर्म पर सोलिक प्रभाव पड़ा 
ओर कुछ लोगों को यह धारणा हे कि हिन्दू धर्म ने इस्लाम से बहुत अधिक 
नहीं लिया बल्कि इसके बदले उसने इस्लाम पर अपनो मुहर लगा दी। 
पहली धारणा डा० ताराचन्द्र सरोखे विद्वानों की हे जिन्होंने यह लिखा 
है कि “न केवल हिन्दू धर्म, हिन्दू कला, हिन्दू साहित्य तथा हिन्दू विज्ञान 
ने ही मुस्लिम तत्वों को अपना लिया अपितु हिन्दू संस्कृति की भावना 
तथा हिन्दू मस्तिष्क को विचारधारा ही बदल गई ।” अन्य होगों का 
सत हूँ कि राजनीतिक दुबंलता के बावजूद भी सध्यकालीन भारत में 
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इतनी अधिक सॉँस्कृतिक जीवन-शक्ति थी कि प्रसिद्ध बंगालो ऋषि चेतन्य 
की कहावत के अनुसार भारत उस वृक्ष के समान था जो अपनी ही 
डालों को काटने वाले तकको छाया देता हैँ। इसी सम्बन्ध में ई० बी० 
हेवेल ने यह मत प्रकट किया हैं “इस्लाम ने भारत की राजनोतिक 
राजधानियों पर अधिकार कर लिया था, उसने भारत की सेनिक शक्तियों 
पर नियंत्रण कर लिया था, उसने भारत के राजस्व को नियंत्रित कर 
लिया था परन्तु फिर भी भारत ने अपन बोढ्धिक साम्राज्य को बनाए 
रक्‍खा और उसकी आत्मा कभी भी पराधीन नहीं हुई ।” वास्तव में भारत ने 
युद्ध क्षेत्र मे जो खोया था उसे अध्यात्मिक अस््रों से पुनः जीत लिया था। 


सत्यता यह हे कि इन दोनों संस्कृतियों ने पुरे हृदय से कभी सास- 
व्जस्य नहीं किया। इस्लामी संस्कृति के द्वारा हिन्दू धर्म की गहरी नीवों 
म॑ कोई रूपान्तर नहीं हुआ। दोनों के प्रभाव आत्मा के बजाय जीवन के 
बाह्य तत्वों पर अधिक पड़े। भारत की आत्मा पर विशेष प्रभाव नहीं हुआ। 
अकबर के पूर्व हिन्दू संस्कृति का इस्लामी संस्कृति पर या इस्लामी संस्कृति 
का हिन्दू संस्कृति पर जो प्रभाव पड़ा था वह अधिकांशतः परोक्ष रूप में नहीं 
था। यह प्रभाव अधिकांशतः नगरों या उच्चवर्ग तक ही सीमित था। और 
इस्लामी संस्कृति पर हो हिन्दू संस्कृति का अधिक प्रभाव पड़ा था। हिन्दू 
संस्कृति पर इस्लामी संस्कृति का इससे बहुत कम प्रभाव पड़ा। 


फिर भी यह सत्य हू कि एक संस्कृति ने दूसरी को बहुत प्रभावित किया 
और समन्वय के बहुत प्रयत्न हुए । इस सत्य से इन्कार नहीं किया जा सकता | 
सुसलसान शासक सर्देव युद्ध करने के इच्छुक नहीं रह सके इसके कारणों 
को समझना आसान हूँ । पहला कारण यह हे कि सेनिकों तथा सामरिक 
सामग्री के साधन सीमित होने के कारण थे इस बिस्तृत देश को 
स्थायी रूप में कभो पराधीन नहीं कर सके । शान्ति ओर व्यवस्था 
कायम रखने के लिए उन्हें, इच्छा या अनिच्छा से, यहाँ की जनता की 
स्वीकृति प्राप्त करनी ही पड़ी। फिर, मनोवेज्ञानिक दृष्टि से रक्तपिपासा 
मानवमस्तिष्क का अनवरत गण नहों हे । कुछ समय तक रक्‍तपात ओर 
युद्ध में उलझे रहने के बाद बादशाहों को ज्ञातिपूर्ण जीवन की कलाओं 
की शरण लेनो हो पड़ी । भारत में इस्लाम का प्रसार तलवार से उतना 
अधिक नहों हुआ जितना कि उसके सन्‍्तों और विचारकों के प्रभाव से 
हुआ । इसके अलावा प्रशासन व्यवस्था में हिन्दुओं को स्थान देना या 
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उच्च पदों पर उनको नियुक्त करना उनके शासन के लिए आवश्यक 
था । जब कुतबुद्दीन ऐबक्र ने हिन्दुस्तान में रहने का निःचय किया तब 
उसके लिए हिन्दू कर्मचारियों को, जो नागरिक श्ञासन व्यवस्था से परि- 
चजखित थे, उनके पदों पर बनाए रखने के अतिरिक्त कोई दूसरा चारा 
नहीं था, क्‍यों कि बिना इसके शासन को पूरी व्यवस्था में अराजकता 
आ जाती । मुसलमान अपने साथ कारीगर, हिसाब किताब रखने वाले 
(मनीम) और लिपिक (क्लक ) नहीं लाये थे । उनको इमारतें हिन्दुओं 
द्वारा निम्ित को गई थीं, हिन्दू सुनार उनके सिक्‍के बनाते थे, ब्राह्मण 
विधानशास्त्री बादशाह को हिन्दू कानून संबंधी प्रशासन पर परामशं देते 
थे तथा ब्राह्मण खगोल विशेषज्ञ उनको अन्य समारोहों को सम्पन्न करने 
में सहायता देते थे । इस प्रकार देश के आथिक ढाँचे ने सबसे अधिक 
ईष्याल और कट्टर बादशाहों तक को हिन्दुओं के प्रति उदार नोति गृहण करने 
को बाध्य कर दिया । कृषि और वाणिज्य हिन्दुओं के हाथों में ही बने 
रहे । नोकरशाही को निम्न श्रेणी की शासन-व्यवस्था में हिन्दुओं को 
रहना ही पड़ा । । इसके अतिरिक्त जिन लोगों ने इस्लाम धर्म ग्रहण 
कर लिया था उनके पुराने रस्म-रिवाज़्ञ वसे ही बने रहे । इन समस्त 
तरीकों से हिन्दू धर्म ने मुसलमान शासकों को, कमर या अधिक, हिन्दू 
समर्थक बनने के लिए बाध्य कर दिया था । हिन्दुओं को भी अपनों 
स्वतन्त्रता गवान का दुःख अवध्य हुआ होगा । हृदय-सन्थन करने पर 
उनको इस्लाम की अच्छी बातों को अवश्य अपनाना पड़ा होगा।इन 
समस्त कारणों से मध्यकाल में इन दोनों का समन्वय प्रारम्भ ही गया 
था । यह समन्वय संभवतः पूरा हो जाता परन्तु भारत में यूरोपवासियों 
के आगमन के कारण एंसा नहों हो सका । इसलिए इस काल में हिन्दुओं 
और मुसलमानों के बीच जो समन्वय हुआ उसे भूलकर उनमें सतभंद 
ओर संधर्ष के इतिहास पर ज़ोर देते रहना गलत हे । इसके अतिरिक्त 
यह भी सन्दिग्ध हैं कि मुसलसानों का कोई आक्रमण बिल्कुल घामिक 
था । उनके आक्रमण धामिक उहेश्यों से नहीं बल्कि राज्य-जिस्तार के 
तथा भोतिक उद्देश्यों से हुए थे । इन मुसलमान आक्रामकों को प्रायः 
उन मुसलमानों से भी लड़ना पड़ा जो भारत में बसे हुए थे। इसके 
अतिरिक्त भारत में कई स्वतंत्र मुस्लिम राज्य हो गये थे | वे न केवल 
एक दूसरे के विरुद्ध अपितु दिल्‍ली के केन्द्रीय मुस्लिम शासन के विरूद्ध 
भी लड़ रहे थे । हिन्दू दोनों ही पक्षों में थे। जब बाबर ने मेवाड़ 
के राणा साँग! से युद्ध किया था तब मेवाड़ के हसन खाँ और 
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सुल्तान महम्‌द लोबी ने राणा की सहायता की थी । सन्‌ ११९३ 
ओर १५२६ के बीच सिहासनारूढ़ होने वाले ३५ बादशाहों में से कम 
से कम १९ या इन बादशाहों में से अधिकाँश ऐसे थे जो हिन्दुओं द्वारा 
नहीं वरन मुसलमानों द्वारा मार डाले गए थे । जहाँ औरंगजंब ने 
अपनी लड़ाइयों में हिन्दू सेनापतियों को नियुक्त किया था वही उसके 
हिन्दू प्रतिदन्दी शिवाजी की सेना में भी काफो संख्या सें मुसलमान सेनिक 
अधिकारी थे । इनमें सेनापति सिद्दीहठार और नरखाँ सरीखे कुछ लोग 
महत्वपूर्ण पदों पर थे । शिवाजी के समुद्री बेंडे में भो सिदोसाँबल, सिद्दी- 
मिस्त्रोी और दौलतखाँ नामक तोन मुस्लिम जल सेनापति (एडमिरल) थे । 
इस प्रकार भारत में भारतोय-मुस्लिम शासन के ६०० वर्षों की अवधि 
में मुसलमान हिन्दुओं करे बजाय मुसलमानों से ही अधिक लड़े । इसलिए 
यह गलत हे कि वे देश के बहुसंख्यकों पर सर्दंव अत्याचार करते थे या 
उनको सताते रहते थे । उन्होंने इससे भी एक क़दम और आगे बढ़ाकर 
भारत में राष्ट्रीय राज्य की स्थापना की थी, कला और साहित्य को 
प्रोत्साहन दिया था और जिस समय यूरोप धर्म-युद्धों से नष्ठ हो गया था 
उस समय भारत में उन्होंने सहिष्णुता की भावना पेंदा की थी । 


भारत में गुलामवंश की स्थापना से लेकर इन दो संस्कृतियों के प्रभावों 
का अध्ययन करना उचित होगा परन्तु इस्लामी तथा हिन्दू जनता के बीच 
इससे भी पहले समागम प्रारम्भ हो गया था । सलावार में अरबो व्या- 
पारियों के बस जाने का उल्लेख किया जा चुका हैँ । एक अरबी नाविक 
ने खलीफा उसर को बताया था कि “भारत की नदियाँ मोती हें, भारत 
के पर्वत पुखराज हूं तथा भारत के समस्त वक्ष इत्न-तेल फुलेल हूँ ।” 
लोगों ने उमर से भारत पर आक्रमण करने की आज्ञा माँगी थी परन्तु 
उसने अस्वीकृत कर दिया था । नवों शताब्दी में मलाबार के अन्तिम 
चेरामन पेरूसल राजा ने इस्लाम धर्म ग्रहण किया था। इसने अपने राज्य 
में मस्जिद बनवाई थीं और त्रावणकोर के राजा अपने धापथ लेन के 
अवसर पर यह कहा करते थे कि “में इस तलवार को तब तक रख्‌ूगा 
जब तक मेरे चाचा, जो मक्‍का गए हूं, वहाँ से वापस नहीं आ जाते।” 
यह वाक्य इस बात का स्मरण कराता हूँ कि त्रावणकोर का कोई राजा 
मक्का गया था । मलाबार के जमोरिन अरबी व्यापारियों के संरक्षक हो 
गये थे । गुजरात मे भी अरब के लोगों ने सस्जिदे बनवाई थीं और 
उनको वहां के राजाओं ने संरक्षण दिया था । सिन्ध सें आक्रमण के प्रथम 
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तरंग के बाद प्रशासन की व्यवस्था की बागडोर हिन्दुओं के हाथों में छोड़ 
दी गयी थी और वे स्वतन्त्र रूप से अपनी पूजा पाठ करते थे । अरबी 
भूगोल शास्त्री अस्तास्तरी ने दसवीं शताब्दी के मध्य में सिन्ध का भसमण 
करते हुए यह मत प्रकट किया था कि “हिन्दुओं और मुसलमानों का 
अपने सामाजिक समागस में अपने-अपने सामाजिक आचार-व्यवहारों 
(रस्म-रिवाजों) में समता लाने का प्रयास चल रहा था और दोनों का 
ही इस दिशा में रुआन था । बरादाद का अब्बासिद दरबार विद्या को 
संरक्षण देने के लिए प्रसिद्ध था । औषधि ( चिकित्सा ) विज्ञान तथा 
खगोल विद्या में हिन्दू विद्वानों ने जो अनुपम देन दिये थे उनकी बड़ी 
प्रशंसा करते हुए इस दरबार ने हिन्दू विद्वानों को आमंत्रित किया था। 
चिक्त्सा-विज्ञान, दर्शन तथा धर्म एवं खगोल विद्या संबंधी ग्रन्थों के 
अरबी एवं फ़ारसी भाषाओं में अनुवाद कराये गये थे। विद्या के श्रेत्र में 
भारतीय-मुस्लिम बन्धुत्व के इतिहास में अलबरूती की भारत-यात्रा 
उल्लेखनीय घटना हूँ । अलबरूनी महम्‌द के समकालीन थे । इन्होंने 
भारत का एक इतिहास लिखा था जिसमें उन्होंने इस देश के सामाजिक 
एवं धामिक जीवन का वर्णन किया हैँ । अलबरूनी ने लिखा हूँ कि 
“ईंइबर के संबंध में हिन्दुओं का यह विश्वास हूँ कि वह एक हें अनादि 
है, अनन्त है, वह अपनी स्वतन्त्र इच्छा से कार्य करता हैँ, सर्व शक्ति- 
शाली है, सर्व बुद्धिमान है, जोवित हूँ, जीवन देता हूँ, शासन करता हैं, 
रक्षा करता है, वह ऐसा है जिसकी सावंभौमिकता अद्भुत हे, वह इच्छा 
या अनिच्छा से परे है और वह किसो चीज़ से मिलता जुलता नहीं हू 
और न कोई वस्तु उससे मिलती-जुलती हैँ । “उन्होंने हिन्दुओं की प्रशंसा 
की है और उनकी त्रुटियों, उनके मिथ्याभिमान तथा आत्म-निर्भता को 
ओर भी संकेत किया है और यह विचार भी प्रकट किया हे कि यदि 
भारतीयों ने विदेशयात्राएँ की होतों तो वे इतने संकोर्ण विचार के न होते । 
इस समय कई मुसलमान सन्‍्त और सूफ़ो लोग भो भारत आये थे और 
उन्होंने यहां अपने-अपने उपदेशों ( मतों) का प्रचार किया था । उनकी 
ईपवरभक्ति, उदारता तथा धामिक संयम का भी प्रभाव पड़ा था और 
इससे अनेक हिन्दू मुसलमान हो गये थे । उन्होंने हिन्दू दर्शन को 
प्रभावित किया था । और वे स्वयं हिन्दू वर्शन से प्रभावित हुए थे । 
भारत में सबसे पहले आकर बसने वाले सूफ़ी संभवत: अल- 
हजवीरी थे जिनकी मृत्यु सन्‌ १०७२ ई० में हो गयी थी । इस 
प्रकार भारतीय दर्शन अरबों और सुफ्रियों के द्वारा एशिया के अनेक 
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भागों वें फ़ेल गया । भारत का वाह्य जगत से पुनः सम्बन्ध स्थापित हो 
गया । इस प्रकार इस्लामी संस्कृति से भारत के सम्पर्क की कहानी बहुत 
पुरानी हे परन्तु इस सम्प्क का सुदृढ़ विकास भारत में भारतीय-म॒स्लिम 
राज्यों की स्थापना से हुआ । इस सॉस्कृतिक सम्पर्क का अध्ययन हम 
धर्म, कला, समाज. साहित्य और शिक्षा आदि शी्षकों के अन्तर्गत कर 
रहे हूं । हम पहले सुल्तानकाल में हुई प्रगति का वर्णन करेंगे और बाद में 
म॒रालकाल में हुई प्रगति का । 
(5 


धम 


धर्म के क्षेत्र में इस सॉस्कृतिक सम्पर्क के प्रथम परिणाम कबोर को 
धामिक कविताओं में पाये जाते हे । कबीर रासानन्द के शिष्य थे । 
रामानंद दक्षिण और उत्तर के भक्ति-आन्दोलन के पुल माने जाते हें। 
रासमानंद का समय अब भो अनिश्चित हें फिर भी यह कहा जा सकता 
हैँ कि वे १४वीं शताब्दो में जीवित थे । वे पहले वष्णबव धर्म के रामा- 
नुज सम्प्रदाय में थे । परन्तु बनारस में विद्वान मुसलमानों के सम्पर्क में 
आने के बाद उन्होंने अपनी व्यवस्था को संशोधित किया ओर विष्णु के 
स्थान पर राम की पूजा प्रचलित की । उन्होंने समस्त जातियों एवं वर्गों 
के लिए अपने मत का द्वार खोल दिया । यहाँ तक कि मुसलमान भी 
उनके भक्ति-घर्मं में सम्मिल्ति हो सकते थे । सहभोज संबंधी प्रतिबन्ध 
भी संशोधित किए गये । इनके उपदेश से “रुढ़िवादी और "“प्रगतिशील' 
दो विचार धाराओं का उदय हुआ । “प्रगतिशील” विचारधारा ने ऐसे 
सिद्धांतों को प्रचलित करने को चेष्टा की जिन्हें हिनद्नू और मुसलमान 
दोनों ही स्वीकार कर सकते थे। श५वों शताब्दी में कबोर इस प्रगति- 
दशील विचारधारा के सर्वाधिक ज्वलन्त उदाहरण थे। इनका जीवन रहस्य 
के आवरण में छिपा हुआ हैँ । इनके जन्म तथा मृत्यु की तिथि के संबंध 
में कुछ भी निश्चित नहीं हूं । कहा जाता हूँ कि ये एक ब्राह्मण विधवा 
के पुत्र थे जिसने अपनी लज्जा छिपाने के लिए इन्हें बनारस के एक 
तालाब के किनारे छोड़ दिया था । यहां एक मुसलमान जुलाहे ने इन्हें 
पाया और उसने वहाँ से इन्हें अपने घर ले जाकर इनका पालन-पोषण 
किया । बनारस के धामिक वातावरण ने इनको अत्यधिक प्रभावित 
किया । आगे चलकर रामानंद इनके गुरु हो गये और उन्होंने इनको 
हिन्दू दर्शत और धर्म का ज्ञान कराया । कबीर सभी प्रकार के धामिक 
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सनन्‍यासियों और सब धर्मों तथा वर्गों के सन्‍्तों के साथ रहते थे । परन्त 
कबोर विद्वान या सुशिक्षित नहों थे । 


कुछ समय बाद वे बनारस में जाकर बस गए लेकिन उनकी स्वतनत 
विचारधारा के कारण हिन्दू और म्‌ सलमान धर्मोपदेशक उनके शात्रु बः 
गये और कबोर वहाँ से निर्वासित कर दिए गए । बाद में वे पुन 
बनारस मे वापस आकर बस गए । वे विवाहित थे और गृहस्थ जीवन 
में रहते थे । सन्यास में उनका विश्वास नहीं था । वे कपड़ा बुनर 
(जुलाहे) का काम भी करते थे । बस्ती और गोरखपुर के बीच रेल 
लाइन पर स्थित मगहर नामक स्थान में उनका देहावसान हुआ था 
इनके दशाव को प्राप्त करने का दावा हिन्द्रओं ओर मुसलमानों दोनों र* 
किया था । यह उनके विचारों की व्यापकता का छोतक हूँ । कबीः 
का सन्देश या उपदेश क्‍या था ? उन्होंने हिन्दुओं के जातिभेद के सामः 
झुकना तथा ब्राह्मणवाद के कमंकान्डों को मानना अस्वीकृत कर दविय 
था । उनके लिए भक्ति या ईश्वर की उपासन सर्वोपरि वस्तु थी 
नहोंने हिन्दू धर्म और इस्लाम की उन ब्रातों को अस्वोकृंत किया थ 
जो प्रेम और श्रात॒त्व के विरुद्ध थे वे अपने अनुयायियों में यही भावन 
विकसित करना चाहते थे। उन्होंने अपनी विचारधारा दोनों धर्मों से हं 
थी । ओर उनकी भाषा भी संस्कृत, फ़ारसी तथा रेख्ता एवं भाषा सरीखं 
देशी भाषाओं का सिश्रण थो । वे दिखावटीपन की निन्दा करते « 
और धर्म की आँतरिकता को बड़ा महत्व देते थे । वे पुजा-पाठ, कर्म- 
कांड आदि वाह्याडंबरों के बजाय अन्तरात्मा तथा आत्स। में स्थित परमात्मा 
के प्रति सच्चा होने को बड़ा महत्व देते थे । कबोर कहते हे कि 
“सत्यवादी बनो, प्राकृतिक बनो । केवल मात्र सत्य ही प्राकृतिक हूं 
अपनी अन्‍्तरात्मा में इस सत्य को ढूढ़ो, क्योंकि वाह्य धामिक कमंकांडों 
सम्प्रदायों (मतों), पवित्र प्रतिज्ञाओं, धासिक वेशभूषा अथवा तीथंयात्राअं 
में सत्य नहीं हूं । सत्य अन्तरात्मा में रहता हुँ और प्रेम, शक्ति तथ 
दया में प्रकट होता हूँ । घणा पर विजय प्राप्त करो और समस्त मानव 
जाति से प्रेम करो क्योंकि ईश्वर सबसे निवास करता हैँ । केवल नाम 
में अन्तर होने के कारण धर्मों में अन्तर हे, सब जगह उसी एक ईश्वर 
की चाह हूँ । हिन्दू और मुसलमान व्यर्थ क्‍यों लड़ते हू ? जीवन नाश 
बान है, अनित्य हे, अपना समय नष्ट मत करो बल्कि ईदवर की शरण 
में जाओ । “कबीर निरथंक इन्द्रिययमन (तपस्या) के पक्ष में नहीं थे 
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वे महान कवि तथा महान गायक थे । मध्यकालीन भारत के सर 
धाभिक एवं बौद्धिक आन्दोलनों पर उनका प्रभाव पड़ा था । वे ईइव 
को विभिन्न नामों से सम्बोधित करते थे परन्तु साहिब” उनका प्रियना' 
था । यहाँ उनके कुछ छनन्‍्दों को उद्धृत करते हें--“ऐ गुलाम तू मु! 
कहाँ दूडता है । में वास्तव में तेरे निकट हूं में मन्दिर में नहीं हू 
मस्जिद में नहीं हें, काबा में नहीं हें और न केलाश में हूँ । यवि ; 
सच्चा खोज करने वाला हूं तो में तझे तुरन्त एक क्षण की खोज में मिः 
जाऊँगा । कबोर कहते हें--ऐं साधू, वह ह्वांस-प्रश्वाँस में हे ।” 


इस प्रकार हिन्दू धर्म और इस्लास में समन्वय करने का सर्वप्रथर 
प्रयास कबोर का था । इनका प्रभाव-दूर दूर तक फेल गया था और 
देश भर में ऐसे कई सन्‍त हो गए थे जो विभिन्न रूपों और भाषाओं 
में उन्हीं के उपदेशों का प्रचार करते थे । यहाँ यह भी उल्लेखनोय ह 
कि कबीर के उपदेशों में सफीमत के कई तत्व थे और इसलिए सूफी 
मत का यह आन्दोलन उस नए समन्वय का एक विशिष्ट अंग था 
जिसके लिए प्रयत्न किए जा रहे थे । सुफ़ोमत के विषय में यहाँ कुद्र 
बात उल्लेखभीय हें । सुफोमत के वेदान्त का मूल मुहम्मद के अनुभव 
तथा उपदेज्ञों में था किन्तु इस मत के प्रमुख तत्व दो वाह्म स्नोतों से आये 
थे। पहला स्रोत प्लेटों का नवोन मत था जो यवन दर्शन 'ज्ञान मार्ग” के 
द्वारा इस्लाम में प्रविष्ट हो गया था । दूसरा स्रोत भारतीय दर्शन 
था जो बौद्ध धर्म और वेदान्त मत के द्वारा इस्लाम में 
प्रविष्ट हो गया था। ईववर के विषय में सुफी विचारधारा इन्द्रियागम के 
बजाय आन्तारिक थी। ईश्वर हर जगह विशेषतः मानव के आत्मा में काय 
करता हें। कई सूफी 'फना नामक परमानन्द की स्थिति की कल्पना 
करते हैं । इसमें और हिन्दू विश्वास में निकटतम सामंजस्य हे । प्रब॒द् 
होंने तथा ईवइवर में मिलने के लिए कई चरणों भें विभाजित जीवन-मार्ग 
से गुज्ञना आवश्यक हे। ईव्वर से मिलने की स्थिति को “आह॒क'' कहा 
जाता हूँ। कुछ लोगों के अनुसार तप के आधार पर ऐसे जीवन-मार्ग पर 
चला जा सकता हे और कुछ लोगों के अनुसार जीविकोपार्जन करने वाला 
एक गृहस्थ भी इस जीवन-मार्ग पर चल सकता हूँ। गुरु, (शेख, पीर या 
मुशिद) की आज्ञा का पुण्णंख्येण पालन करना होगा। हमारे “योग” तथा 
सूफियों के आचार-व्यवहार में बहुत अधिक सामंजस्य हे । योग का उद्देश्य 
भी यह अनुभव करना हें कि ईश्वर हो एकमात्र सत्य हैँ। सूफियों के 
लिए सब धर्मों का मूल्य समान हें। 


[ रष१॑ ] 


कबोर के बाद जो अनंक मत प्रचलित हुए उनमें भी कबीर का प्रभाव 
पाया जाता हैँ । “दि रिलीजियस क्वेस्ट आफ इन्डिया” (पृष्ठ ३३४) नामक 
अपनी पुस्तक में 'फरककंहर” ने ऐसे ११ मतों की सूची दी ह्‌। इन मत 
की सामान्य बातें निम्नलिखित हूँ:-- 


(१) केवल ईश्वर की उपासना, मृति पूजा का निषेध (२) सभो 
जाति के लोग एक समूह में मिल सकते हूं (३) हिन्दू और मुसलमान 
दोनों ही आकर्षित होते हूँ और अनुयायी बनते हें (४) गरु के महत्व पर 
जोर (५) देशी भाषा में काव्य में साहित्य का होना । 


दादू और नानक दो सन्त उल्लेखनीय हूँ जिन्होंने कबीर के 
उपदेशों का प्रचार किया और उन्हे प्रचलित किया। दादू का जन्म सन 
१५४४ ई० में 'नराना' या नारायण” (राजपुताना) में हुआ था। ये 
समस्त विरोधो मतों को प्रेम ओर बन्धुत्व के ध्वन्धन के एक सृत्न में मिलान' 
चाहते थे और इसलिए इन्होंने परब्रह्म सम्प्रदाय की स्थापना को थी। इनक 
विश्वास धर्मशास्रों म॑ नहीं वरन्‌ “आत्मा को पहचानने” में था। इस 
“स्वानुभूति” को प्राप्त करने के लिए मनृष्य को अपने को सभी भावनाओं 
से मुक्त होकर स्वयं को पवित्र बनाना और ईचव्वर को अपने को पूृणं 
समपित कर देना आवध्यक हूँ। इनके अनुयायियों ने विभिन्न मतों के उन 
भक्ति विषयक लेखों का संकलन किया था जो ईश्वर-प्राप्ति में मनुष्य वे 
सहायक समझे गये थें। दादू को प्रा्थंनाएं और कविताएँ ईइवर-भक्त 
तथा ईश्वर-प्रेम से परिपुणं हे । 


नानक सिख धर्म के प्रवर्तक हें । इनका जन्म सन्‌ १४६९ में गजराँवाला! 


जिले की शक्कपुर तहसील के लालवन्डी गाँव से हुआ था। ये बंदी खर्र 
(जाति) थे। इनके पिता एक ज़मोंदार के मनोम थे। इन्होंने हिन्दी 


संस्कृत और फारसी सीखी थी। इनका विवाह ३० वर्ष की आय में हूं 
गया था परन्तु बाद में गहस्थ जीवन त्याग कर फकीर या सनन्‍्यासी हो 
गये । कहा जाता हे कि इन्होंने न केवल भारत-अ्रमण ही किया था अपिट 
ये अध्यात्मिक अनभव प्राप्त करते हुए लंका, ईरान तथा अरब भी गये थे 
कबोर को भाँति इनके शव के लिए भी हिन्दुओं ओर मुसलमानों में वाद 
विवाद हुआ था ओर हिन्दुओं तथा मुसलमानों दोनों ने उनके स्मारव 
बनवाये थे। 


[| र८२ | 


इनका लूक्ष्य हिन्दुओं और मसलसानों को एक करना था। उनका यह 
उपदेश था कि “संसार में ईश्वर एक हूँ दूसरा कोई नहीं, और नानक 
(ईदवर-पुत्र ) सच कहता हैं ।” इनका ईइवर सर्वश्रेष्ठ हें। परन्तु वह सबके 
अन्दर रहता है। नानक पुजा-पाठ या मूति के रूप में ईश्वर-पृजा की 
चिन्ता नहीं करते थे। “हिन्दू और मुसलमान फकोर (सन्त) उस रक्षक 
(परवरदिगार) के दीवान हूँ, पीर उसके सिकदार और करोड़ी हूं, तथा 
रिश्ते उसके मुनीस ओर खजाँची (बोटेदार) हें। अहदी इज़राइल अज्ञानी 
तथा पशुवत्‌ मनुष्यों को बाँध लेते हें और गिरफ्तार कर लेते हें और उनका 
ह्वास कर देते हें।” नानक निम्न दब्दों में हिन्दू या मुसलमान सबके अंध 
विश्वासों तथा वाह्मय डम्बरों क। खण्डन करते हें:-- 


“क्या अठारहों प्रान तेरे पास हूं, 

क्या तू चारों वेदों का पाठ कर सकता हें, 

क्या तुने पवित्र दिनों पर॑ स्नान किया हें 

और लोगों को जाति के अनुसार दान दिया हे, 
क्या तूने उपवास (ब्रत) किया हु और दिन--रात 
धामिक कमंकाण्ड सम्पन्न किये हें। 

क्या तू काज़ी या मुल्ला या शेख 

या जोगी या जंगमस था-क्या तूने रंगीन 

वेश पहने थे या गृहस्थ के कतंव्य 

पूरे किये थे--बिना ईश्वर के जाने हुए, 

मृत्यु सब मनुष्यों को ले जायगा।* 

नानक मुसलमानों से कहते हें:-- 

“तू दयालता को अपना मस्जिद बना ले, 
निष्कपटता को “नमाज़ का गलोचा” बना ले, 
जो न्यायपूर्ण हो उसे अपना कुरान बना छे, 
नम्नरता को अपना सुन्नत बना ले, 

शिष्टाचार को अपना ब्रत (रोज्ञा) बना ले, 
इस श्रकार तू मुसलमान बन जायगा।” 


नानक सदब पुण्य की प्रशंसा” और “पाप की निन्‍्दा” इन दो विषयों 
पर जोर देते थं। उनके उपदेशों की पवित्रता तथा कठोर नेतिकता ने उनके 
अनुयाय्रियों प्र ऐसी मुहर लगा दी थी जिनसे कि वे ओरंगज्ञेब के लिए 


[ रेघ्रे ] 


कभी न टूटने वाले कठोर पत्थर सिद्ध हुए किन्तु दुर्भाग्यवश सिक्‍ख ध्मे 
इस्लाम के, जिससे सिक्खधर्म के प्रवर्तके नानक अत्यधिक प्रेम था, कट्टर 
समर्थंक ओरंगज्ञब के साथ युद्धरत रहा। 


कबीर के समकालोन एक अन्य सन्‍्त रंदास थे जो जाति के चमार 
थे । इनका जन्म बनारस में हुआ था। कहा जाता है कि मोराबाई इनकी 
भकक्‍त तथा शिष्या थीं। इनके भजनों में नम्रता तथा आत्मसमपंण हूँ । 
रंदास कहते थे कि “हरि सब में हे और हरि में हें ।” इनके उपदेश थे 
कि सब अहम्वाद तथा सब पूजा-पाठ को छोड़ दो, केवल उसी एक की 
आराधना करो, अपनी आत्मा को “उसमें” उसी प्रकार खो दो जिस प्रकार 
नदियाँ समृद्र में अपन को खो देती हें। “इनकी शिष्या सीराबाई भारत 
के भक्ति सम्बन्धी धामिक इतिहास में बहुत प्रसिद्ध हें। मोरा का मेवाड़ 
के राणा कुम्भा के पृत्र के साथ विवाह हो गया था। मीरा के देवर ने 
इनके साथ अनुचित व्यवहार किया था और इसलिए उन्होंने सन्त रंदास 
की दिष्या होकर चित्तोड़ छोड़ दिया था। ब्रजभाषा में उनके राधा-कृष्ण 
से सम्बन्धित गीत बहुत प्रसिद्ध हें। गुजराती में भी इनके असंख्य गीत हैं 
ये १५ वीं शताब्दी के द्वितीयार्ध में जीबित थीं । 


हिन्दूध्म॑ और इस्लाम के एक दूसरे प्रभावित होने के फलस्वरूप बंगाल 
में भी अनंक समकालोन मत प्रचलित हो गये थे। हिन्दू लोग मुसलमानों 
के धामिक स्थानों (मस्जिद-क़म्रन-मकबरा) पर सिठाइयाँ चढ़ाते थे, कुरान 
पढ़ते थे और मुसलमानों के त्योहार मनाते थे तथा मुसलमान भी ऐसा ही 
करते थे । इस निकटतम बन्धुत्व के कारण सत्यपीर नामक ऐसे देवता 
की पूजा प्रचलित हो गयी जिसकी पूजा हिन्दू और मुसलमान समान 
रूप से करते थे। गौदा के सम्राट हुसेनशाह इस मत के प्रवतंक माने 
जाते हें। परन्तु चंतन्‍्य ने जिस आन्दोलन का सूत्रपात किया उसमें इस 
सामंजस्प का सबसे अधिक प्रभाव जाता हे। सन्‌ १४८५ में नदिया में 
इनका जन्म हुआ था। इनके माता-पिता ब्राह्मण थे । बोस वर्ष को आयु 
में वे अध्यापक का कार्य करने लगे। परन्त्‌ बाद में इस जोवन से पृथक 
होकर वे पयंटक हो गए ओर उन्होंने सम्पूर्ण देश का परयंटन किया। 
उनके उपदेशों का सार तत्व कृष्ण की आराधना ओर अपने गुरु की सेवा 
हैं । जाति के आधार पर बनी समस्त धामिक व्यवस्थाएं निरथंक हूं। 
इनकी “आराधना” प्रेम और भक्ति, गायन तथा नृत्य को थी जिससे उस 


[ रेष्डे ] 


परमानन्द की स्थिति उत्पन्न हो जाय जिसमें “ईश्वर” के होने की अनुभूति 
हो जाय । वे अनुयाथियों के लिए श्री गोरांग-सर्वोपरि देवता, हरि या 
भागवत के कृष्ण-हो गये थे और “उन्हीं” के समान वे रासलीला (परमानन्द 
की चरम सीमा) करते थे। उनके प्रमुख शिष्यों में तीन मुसलमान थे। 
उन्होंने यह शिक्षा दी थी कि विश्वव्यापी प्रेम विश्वधर्म की कुंजी हें। 
उन्होंने अपना उदाहरण प्रस्तुत करके यह दिखा दिया था कि ईश्वर एक 
मनुष्य के द्वारा कंसे पहचाना जा सकता हूँ । इस प्रकार चेतन्य उस 
महान्‌ समन्वय के एक प्रमुख निर्माता थे जो मध्यकाल में किया गया था। 


महाराष्ट्र में भी इस समनन्‍्वयात्मक रूप में भक्ति--आन्दोलन का प्रसार 
हो रहा था। वहाँ ज्ञानेशबर से भक्ति-आन्दोलन प्रारम्भ हुआ। ज्ञानेश्वर 
की गीता पर टिप्पणी बहुत प्रसिद्ध हें। यह टिप्पणी सन्‌ १२९० ई० में 
पृर्णं हुई थी। किन्तु महाराष्ट्र सन्‍तों की लम्बी सूची में नामदेव का नाम 
प्रथम और सबसे बड़ा हे जो कमंकाण्डों और संस्कारों से ऊपर उठ गये 
थे। किम्बदन्ती के अनुसार इनका जन्म सन्‌ १२७० में हुआ था। नामदेव 
मतिपूजा के विरोधी थे। वे कहते थे कि “ब्रत, उपवास एवं तपस्या बिल्कुल 
आवद्यक नहीं हें; और न तीथेयात्रा करना ही आवश्यक हे । अपने 
हृदय का सन्‍्थन करो और सदा हरि के नाम के गोत गावो।” इनके 
अनुयायियों में मुसलमान ओर भछूत जाति के लोग थे। 


इस धामिक सामंज़्स्य का एक अन्य साधन सुफी विचारधाराओं की 
धामिक व्यवस्थाएँ थीं। हिन्दू तथा मुसलमान दोनों सूफी सन्‍्तों को पूजा 
करते थे। इसके फलस्वरूप सामान्य दृष्टिकोण तथा पूजा को सामान्य 
विधियों का प्रचलन हुआ । उनकी समाधियाँ ( क़ब्में ) सब प्रकार के 
भक्तों के लिए तीर्थ स्थान हो गयी हें। सुफो सन्‍्तों को सबसे पुरानी 
व्यवस्था “चिह्ती” व्यवस्था हूं। इसको स्थापना आब्‌ अब्दल चिद्ती से 
हुई थी जिनको मृत्यु सन्‌ ९६६ ई० में हुयी थो। भारत में रुवाजा 
मुइन॒द्वीन चिहतो ने इस व्यवस्था को प्रचलित किया। इनका जन्म अफ- 
गानिस्तान में सन्‌ ११४२ ई० में हुआ था। वे सन ११९२ ई० में भारत 
में आये थे और सन्‌ ११९५ में अजमेर जाकर उन्होंने वहाँ अपना प्रधान 
स्थान क़ायम किया था। सन्‌ ११९५ में ही वहाँ उनकी मृत्यु हो गयी 
थो । उनकी समाधि ख़्वाजा साहब (अजमेर) के दरगाह के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। ऱवाजा साहब को मृत्यु की वाषिकोी के अवसर पर प्रतिवर्ष वहाँ पर 
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“उसे” लगता हे और मुसलमान तथा हिन्दुओं के आकर्षण का यह केन्द्र 
है। चिह्ततो व्यवस्था के भारत में कई सन्‍त हुए जिनमें नाज़िमुद्दीन 
ओऔलिया (जिनका जन्म सन्‌ १२३८ में हुआ था) तथा शेख सलीम चिद्दती 
प्रसिद्ध हें। शोलत्न सलीम की मृत्यु सन्‌ १५७१ ई० मे हुयी थी। मुग़रू 
सम्राटों पर चिह्ती व्यवस्था का अत्यधिक प्रभाव था। सुहरावर्दो, छत्तारो 
तथा क़ादिरी अन्य प्रसिद्ध धासिक व्यवस्थाएँ हू । 


इनके अतिरिक्त अन्य असंख्य साधु या पीर हुए हे जिनकी हिन्दू 
तथा मुसलमान दोनों पूजा करते हें। एक मदारी व्यवस्था हे जिसको 
स्थापना शाह बदीउद्दीन कुत्बलमदार ने की थी। कहा जाता हैं कि इन्होंने 
सकनदेव नामक एक हिन्दू भत को उतारा था। इनका दरगाह मकनपुर 
(जिला कानपुर) में हैं जो हजारों मुसलमानों ओर हिन्दुओं का तोर्थ स्थान 
हैं तथा दोनों सम्प्रदायों के हजारों लोग वहाँ जाकर शाह की पूजा करते 
हैं । अस्तु, गुरु-चेला भक्तित की हिन्दू प्रथा के कारण सरलता से सन्‍्त- 
पुजा मुस्लिस थधासिक जीवन का एक निश्चित अंग बन गयी । इस्लाम 
मृतिपुजा का विरोधो रहा होगा परन्तु भारतीय वातावरण में उसे सन्त- 
पूजा, जिसमें हिन्दुओं में प्रचलित पूजा-पाठ की सभी प्रणालियाँ थीं को 
अपनाना पड़ा । “इंडियन इस्लाम” नामक अपनी पुस्तक में टाइटस ने कई 
हिन्द-मुघ्लिम सन्‍्तों का वर्णन किया हे । ऐसे हो एक सन्त गंगापीर थे 
जो हिन्दू से मुसलमान हो गये थे। उत्तर भारत के अनेक भागों में इनके 
भक्‍त तथा अनुयायी पाये जाते हुं। एक अन्य सन्‍्त बंग हो गए हूँ जिनकी 
पूजा मेहतर लोग करते हें। पंजपीर नामक सन्‍्तों के एक दल के अनयायी 
भी भारत में हू ख्वाजा खिद्र एक दूसरे सन्‍्त हें जिनकी पूजा जलते 
दीपों (चिरागों) से होती हुँ और ये दीप बड़ेरियों या बंडों पर रखे 
जाते हूं। 


किन्तु यहां यह स्पष्द कर देना उचित हे कि अकबर के पहले दिल्‍्लो 
में ज्ञो मुसलमान बादशाह हुए उन्होंने धर्म के क्षेत्र में इस सॉस्कृतिक 
सामंजस्य में बहुत थोड़ा योगदान किया। यह कार्य मुख्यतः सन्‍्तों, विचारकों 
ओर सन्यासियों ने किया था। प्रान्तों के राजाओं में कई ऐसे थे जो हिन्दू 
धर्म और हिन्द्‌ सन्‍तों का बड़ा सम्मान करते थे और इसलिए यह सामं- 
जस्य केन्द्र के बजाय प्रान्तों में अधिक हुआ। ऐसे प्रातों में गुजरात, जौनपुर, 
मालवा, बंगाल तथा बहमनी राज्य उल्लेखनीय हें। यहाँ पर हम प्रान्तों में 
हिन्दू-मुस्लिस सम्पर्क के कुछ उदाहरण प्रस्तुत करते हें । 


[ २८६ । 


सन्‌ १३४५ ई० में बंगाल स्वतंत्र हो गया था। कहा जाता हूँ कि 
सन्‌ १४१२ ई० में राजा गणेश नामक एक हिन्दू जमोंदार ने बंगाल के 
राजसिहासन पर अधिकार कर लिथा था और उसका पुत्र मुसलमान हो 
गया था जिसने जलालदीन के नाम से १९ वर्ष तक राज्य किया था । 
उसके मुसलमान अधिकारियों ने बिना किसी सन्देश के उसे स्वीकार किया 
था। उन लोगों ने उससे यहाँ तक कहा था कि उसके धर्म से उनको कोई 
चिन्ता नहीं हें। इसलिए जो संस्कृति फली वह अनिवायंतः हिन्दू संस्कृति 
थी। बंगाल के मुसलमान राजाओं ने हिन्दू साध-सन्‍्तों को संरक्षण दिया 
ओर हिन्दू धर्म के ग्रन्थों को फारसी तथा बंगला भाषाओं में अनूदित 
कराया। साथ ही राजकीय संरक्षणों में सामान्य उपासना (पूजा-पाठ ) 
प्रचलित हुईै। और अकबर के पूुर्व ही सत्यपरि नानक सन्‍्त के हिन्दू 
और मुसलमान समान रूप से भक्त हुए। हुसेनव्ाह ने, जो सन्‌ १४९३ 
में गद्दीनसोन हुए थे, हिन्दु-मुस्लिम सामंजस्थ के लिए सब से अधिक प्रयत्न 
किया था। 


दर्कों राजवंध के आधीन जोौमपुर प्रान्त संस्कृति का केन्द्र हो गया था। 
हेवेल के शब्दों में “यह कहा जाता हेँ कि जौनपुर के मुस्लिस भहा- 
विद्यालयों ने १६ वों शताब्दी के आरम्भ में वेष्णव धर्म को पनर्जोवित 
करने के हेतु मार्ग प्रस्तुत करने में बड़ी सहायता होगी। 


बहमनोी राज्य में, मुसलमान राजाओं के राजस्व पर ब्राह्मणों का नियं- 
त्रण था। फिरोजञशाह ने, जो सन्‌ १३९७ में सिहासनारूढ़ हुए थे, हिन्दुओं 
को बहुत संरक्षण दिया। उसने दक्षिण के कई भागों की हिन्दू स्त्रियों से 
विवाह किया और धामिक कट्टरता को दूर करने का प्रयत्न किया। 


१५ वों शताब्दी के मध्य में गुजरात तथा मालवा ने भारतीय राज- 
. नीति में सब्रसे अधिक महत्वपूर्ण भाग लिया क्योंकि सुल्तानों के ब्रे दिन 
आ गये थे। उनके कई राजा हिन्दू से मुसलमान हो गये थे। हिन्दू या 
अपने पड़ोसी मुसह॒मानत राजाओं से युद्ध छोड़ कर उन्होंने धामिक साहिष्णता 
की भावना को जीवित रखा। इसो प्रकार ज़ेनूल आब्दोन के आधोन 
काइमीर ने भी धामिक सहिष्णता की परम्पराओं को कायम रखा। 
बीजापुर के इम्राहोम आदिलशाह को उनकी सुसलूमान प्रजा “जगतगुरु” 
कहती थी क्योंकि वे अपनी हिन्दू प्रजा को पर्याप्त संरक्षण देते थे। 


[ २८७ ] 


यहाँ तक हमने सुल्तान-काल के अन्त तक हिन्दू-इस्लाम संस्कृति के एक 
बूसरे पर (धर्म के क्षेत्र में) जो प्रभाव पड़े उनका हमने अध्ययन किया हें । 
उपर्युक्त तथ्यों से यह स्पष्ट हे कि धीरे-धीरे हिन्दू-मुस्लिम सामंजस्य का विकास 
हो रहा यथा। हो सकता हे कि दिल्‍ली के बादशाहों ने जान-ब॒झ कर 
इस आन्दोलन को निर्देशित न किया हो या इसमें सहायता न की हो 
परन्तु यह भी नहों कहा जा सकता कि इसमें उन्होंने बाधा डालो थी। 
इस धाभिक सामंजस्य के फलस्वरूप कबीर, रंदास, दादूदयाल तथा नाम- 
देव सरीख सनन्‍्तों द्वारा प्रेरित भक्ति-आन्दोलन में नए-नए विकास हुए। 
इनसे न केवल हिन्दू अपितु मुसलमान भी प्रभावित हुए। इस पारस्परिक 
प्रभाव के फलस्वरूप जो एक मनोरंजक स्थिति उत्पन्न हो गयी थी उसे 
स्पष्ट कर देना उचित हें। इस काल में मुसलमानों के अन्‍न्तगंत पंथो 
साहित्य का विकास प्रारम्भ हो गया था । हिन्दुओं में बोरगाथाएं ओर 
पुराण कहानियों के भंडार थे। पर मुसलमानों में कहानियों का अभाव 
था कारण इस्लाम में पौराणिक कथायें उपेक्षित हूँ । च्‌कि मुसलमानों 
के इतिहास ने कहानियाँ नहों दी थी इसलिए इनका आविष्कार किया 
गया । जहाँ हिन्दू राम और लक्ष्मण तथा उनकी पारस्परिक भक्ति के 
ग्रोत गाते थे वहाँ मुसलमानों ने हसन और हुसेन के भाई हनीफ़ के 
सुकृत्यों के गीत गाने लगे । बे भीम और अजू न के सदूस योद्वा हो 
गये । हनुमान के समान अमीर जम्सिया का मुसलमानों से आविष्कार 
हो गया था । भिन्न-भिन्न प्रान्तों में इन कहानियों के भिन्न-भिन्न रूप 
थे और कहानी कहने वाला प्रायः तत्कालीन आचार व्यवहार का इति- 
हासल माना जाता था। 

मुसलमान बादशाहों हारा हिन्दू मन्दिरों तथा धामिक स्थानों को 
विभिन्न प्रकार के अनुदान दिए गए थे । ऐसा विशेषतः प्रान्तों में हुआ 
था । बोध गया के महन्त की विस्तृत जमोन्दारों मुहम्मदशाह द्वारा दान 
में हुई थी । शरशाह ने शिक्षा को प्रोत्साहन देने के हेतु अपनी हिन्दू 
प्रजा को 'वक्‍फ़ के अनुदान दिए थें। काइमीर के सुल्तान जेनुल आब्दीन 
प्रायः अमरनाथ तथा शारदादेवी के मन्दिरों में दर्शन करने जाया करते 
थे । उन्होंने वहाँ तीय॑ यात्रियों के विश्वाम करने के लिए अनेक भवन 
बनवा दिए थे । 


इन समस्त रुझ्ानों को अकबर के शासनकाल में सफलता मिली 


कक 


जिसे सध्यकाल में भारत का प्रथम राष्ट्रीय बादशाह मानना उचित 


[ _रे८८ | 


होगा । अकबर हिन्दू और मुसलमानों के समस्त भेंदों का उन्मूलन 
करने वाला पहला बाददाह था । इस प्रकार उसने मुस्लिम राज्य के 
स्वरूप को संशोधित किया । “दि दोनइलाही” नासक अपनी पुस्तक मं 
राय चोधरी ने “दीनइलाही” के विकास पर प्रकाश डाला है और इस 
नए धर्म के विकास में मध्य एशिया, ईरान, भारतीय धर्मों, ईसाई भत 
तथा इस्लाम के प्रभावों को स्पष्ट किया हे । अकबर आकस्मिक घटन। 
नहीं वरन्‌ उस युग का उपज था । उसके “दीनइलाही” धर्म के जन्म 
के पीछे एक लम्बी बपौतो थो जिसमें अतीत के भारत ने उल्लेखनीय 
तत्व प्रदान किए थे। चोधरी ने धामिक सामंजस्य, जो अकबर क!। 
लक्ष्य था, में अब॒ल फज़ल, फंज्ञी, बोरबल, मानसिह तथा टोडरमल वे 
उल्लेखनीय योगदानों पर भी प्रकाश डाला हूँ । इबादतखाना (पुजा- 
संडप) में हिन्दू सम्मिलित किए गए थे । हिन्दू ग्रन्थों के अनुवाद कराये 
गए थे । फंज्ञी ने योगवाशिष्ठ, लीलावती, नल-दमयन्ती तथा बत्तोसी 
सिहासन का अनुवाद किया था । अथर्ववेद का अनुवाद हाजी इब्राहीर 
ने किया था । रामायण और महाभारत का अनुवाद कुछ विद्वानों * 
मिलकर किया था । मधु सरस्वतो, नारायण मिश्र, दामोदर भट्ट, राम 
तीर्थ तथा आदित्य सरोखे हिन्दू विद्वान अकबर के दरबार में आते 
थे । महान संगीतज्ञ तानसेन उसके नवरत्नों में थे । तुलसीदास, सूर 
दास और दादू से उसका सम्पर्क था । इस सम्बन्ध में कई कहानिय 
प्रचलित हूँ । अकबर के 'हरम में हिन्दू पत्नियों (बेग़मों) के रहने 
के फलस्वरूप हिन्दुओं के कई रस्म-रिवाज्ञ चग्ताई हरमस में प्रचलित 
हो गए थे। चोधरी के दाब्दों में “योधाबाई के महल को बादशाह 
के कक्ष से सम्बन्ध करने वाली सड़क ब्रिल्‍कुल पृथक थी जिसका 
उपयोग अन्य लोग नहीं कर सकते थे । योधाबाई के महल में तुलसं 
का एक पोधा तथा होम ओर यज्ञ की वेदी दोनों थे । ” अकबर 
के दोध॑ं अनुभव ने यह सिद्ध कर दिया था कि हिन्दुओं के भूमि पर 
शासन करने के लिए हिन्दुओं की सहायता अत्यन्त आवश्यक ही नहीं 
अपितु अनिवायं हूं । हिन्दुओं के दोषों पर भी अकबर की दृष्टि गयी 
थो । हिन्दुओं में उसने जो सुधार लागू किए थे वे उसके वृष्टिकोण एड 
बुद्धि तथा विचारदक्ति के पर्याप्त उदाहरण हें । 


सन्‌ १५८२ के आरम्भ में अकबर ने “दोन-इलाही” मत को प्रच- 
लित किया था । इसे “अकबर की मूर्खंता का स्मारक” कहा जाता हूँ । 


कपडे: 


परन्तु इस प्रकार की कोई बात नहीं थी । भारत में इस्लाम के बाद से 
घामिक सामंजस्य के जो प्रयत्न चल रहे थे यह उन्‍्हों की चरम सोमा 
थी । अन्य लोग इसे इस्लाम के अन्तर्गत सुफीमत की एक नवोन व्यवस्था 
कहते हें । उनका कथन हे कि अकबर की नया धर्म प्रचलित करने को 
इच्छा नहीं थों । 


अकबर अपनी अन्तरात्मा में अन्वेषक था और आय के साथ-साथ 
उसका अन्वेषण भी गहरा होता गया । अबुर फ़ज़ल ने लिखा हूँ कि 
“अकबर प्रायः अपने राजमहरू के निकट एकान्त स्थान में स्थित एक पुरा- 
नी इमारत के वहत्‌ पत्थर के चबतरे पर बेठकर समाधिस्थ होकर अपना 
प्रातःकाल व्यतीत करता था । समाधि की अवस्था में उसका सिर छातो 
की ओर झुका रहता था । धर्म के मामले में वह अपने दादा बाबर के 
पद-चिन्हों का अन॒करण कर रहा था जिसने अपनी मृत्यु के समय पर 
अपने बेटे को अपनो विरासत में हिन्दुस्तान के प्रजा के प्रति सहिष्णु होने 
के लिए कहा था । इस प्रकार, जिस समय इंगल्ून्ड मे कंथोलिकों, फ्रान्स 
में प्रोटेस्टेन्टों, स्पेन में यहूदियों की ह॒त्याएँ हो रही थों और इटलो में 
ब्रनो जलाया जा रहा था, उस समय अकबर ने अपने साम्राज्य में सब धर्मो 
के प्रतिनिधियों को एक सम्मेलन में आमन्त्रित किया था ओर सब धर्मों 
के प्रतिनिधियों का सम्मान किया था ओर शज्ाँति एवं सहिष्णुता का 
प्रचार किया था। अकबर यह अनुभव करता, था कि राजा को राष्ट्रीय 
एकता का प्रतीक होना चाहिए जिसके प्रति वफादार होने से प्रजा में 
पुर्णं सदृभावना, बन्ध॒ुत्व और एकता रहेगी । उसके इसो विचार के आगे 
चलकर “दोनइलाही” का रूप धारण किया । इस मत के अनुयाथियों 
को हमेशा पादिशाह, जो एकमात्र रक्षक माना जाता था, के लिए सर्वस्व 
बलिदान करने के निमित्त तेयार रहना पड़ता था । अतः “दीन-इलाहोी” 
ने, जिसमें विभिन्न धर्मों के सत्य निहित थे, यह निश्चित कर दिया था 
कि ईव्वर की श्रद्धा करनी चाहिए, तथा प्रजा में शान्ति और साम्रा- 
ज्य में सुरक्षा रखनी चाहिए । परन्तु अकबर ने अपनी विचारधारा 
को प्रजा पर लादा नहों था और इससे दीन-इलाही कुछ चुने हुए 
लोगों तकही सोसित रह गया। अकबर के विचार में यह बहत देश 
एक ओर अविभाज्य था तथा यहाँ एक जनता और एक जाति थी। 
वह जातियों के सम्सिश्रण को प्रोत्साहन देता था ताकि इस सम्मिश्रण 
से एक नए प्रकार की मानवता की उत्पत्ति हो । अकबर ने अपनी 
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हिन्दू प्रजा को विचारधारा (कल्पना) को पकड़ लिया था । अकबर 
को हिन्दू लोग “दिल्लोइवरों वा जगदीइवरों वा” कह कर उसका सम्मान 
करते थे । 


अस्तु, अकबर ने ऐसे संयक्त भारत का महान्‌ स्वप्न देखा था जो 
पूर्ण पललबित राष्ट्रीय जीवन की समाप्त भिन्नताओं, धर्म एवं संस्कृति में 
एक था । “दि विज्ञन आफ इन्डिया” के लेखक के अनुसार “वह महान्‌ 
दूरदर्शो था उसके विचार महान थे, वह निर्णय करने में साहसी था, 
वह राजनीतिक स्वप्नदशंकों का बादशाह था, वह राजनीतिक निर्मा- 
ताओं में सबसे अधिक दाक्तिशाली था, विधान निर्माताओं एवं प्रशासकों 
में सबसे अधिक उदार था, अकबर इतिहास में अद्भुत व्यक्तित्व हें। सिकन्दर, 
कंसर या नेपोलियन में से किसी में भी उतनी गहरी और विस्तीणं 
मानवता, दृरदशिता, शक्ति तथा रचनात्मक प्रतिभा नहीं थी जितनी 
अकबर में थी ।” अस्तु, “दीन-इलाही” सम्राट के राष्ट्रीय आदशें- 


बाद का सर्वक्षेष्ठ प्रतीक था । 


बावर से लेकर ज्ाहजहां तक यह धामिक सामंजस्थ या सहिष्णुता 
का भाव तीब्रगति से अनवरत प्रवाहित रह। जिसके फलस्वरूप यहाँ के 
सभी धर्मों के अन॒याधियों में शाँति मेत्री की भावना रही। किन्तु अचा- 
नक औरंगज्ञेब ने इस परम्परा को भंग करने का निदुरय कर लिया । 
उसने धामिक सहिष्णुता को परम्परा पर गहरे आधात किए । इसके प्रभाव 
दूर तक पहुँचने वाले हुए । श्री मुहम्मद अली जिन्ना के अनुयायियों 
द्वारा अकबर की निनन्‍्दा और औरंगजेब की प्रशंसा किए जाने की 
घटना हाल को हूँ और पुनः यहः भावना उभाड़ दो गयी कि 
मध्यकालोन धामिक सामंजस्य पूर्ण नहों था । “इन्डिया थ्‌ दि एजेज्ञ” 
में यदनाथ सरकार लिखते हें कि, भारतोय मुसलमानों ने, समस्त शता- 
िदयों में, अपने हृदयों को वाह्म-भारतीय दिशाको कायम रखा । उनके 
चेहरे आज भी नमाज के वक्‍त मक्का को ओर घूम हुए रहते हूं, अंग्रेज़ी 
शिक्षा द्वारा भारत को आधुनिक बताए जाने के पूर्व उनके मस्तिष्क, 
उनके विधान तथा उनकी प्रशासन व्यवस्वा अरब, सीरिया, ईरान 
मित्र आदि भारत के बाहरी देशों के नमने के होते थे । संसार भर 
में सब मुसलसानों को एक सी धामिक भाषा, एकसा साहित्य, एक 
सम्बत्सर, एक से शिक्षक, सन्‍त तथा धामिक स्थान थे ४” कुछ छोग 
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यह अनुभव करते हें कि भारत (पाकिस्तान को छोड़कर) के मुसलमानों 
को भारत को अपना घर मानना तथा इस्लाम के आगमन के पूर्व की 
भारतीय संस्कृति को अपनो पंत॒क सम्पत्ति का भाग मानना सीखना 
चाहिए और भारतीय संस्कृति का उचित सम्मान करना चाहिए, साथ 
ही हिन्दुओं को भी भोजन, विवाह तथा सामाजिक प्रथाओं ( रस्म- 
रिवाज ) से संबंधित भेंदों प्रतिबन्धों को मिटा देना चाहिए । केवल 
इसी प्रकार से सच्चा सामंजस्य विकसित हो सकता हें । 


कला के क्षेत्र में समन्‍वय के जो प्रयास किए गए थे अब हम उनका 
वर्णन कर रहे हूं । 


कला 

कला के क्षेत्र भें निर्मण-कला का विशिष्ट एवं प्रमुख स्थान हें 
कारण यह कला हिन्दुओं तथा मुसलमानों की संयुक्‍त प्रतिभा का पूर्ण 
प्रतीक हे । इस क्षेत्र में भी सुल्तान-काल में बड़ा विकास हुआ । किस 
सीमा तक (इन्डो-सारासेनिक) कला भारत का कितना ऋणी हूँ यह सदा 
विवादनीय प्रइन रहा हूँ | हंवेल का मत हे कि भारत की इस्लासी कला 
की पृष्ठभूमि हिन्दू कला हैँ और यह हिन्दू कला की विभिन्नता हूं । परंतु 
अन्य लोगों का मत हूँ कि इन्डो-मुस्लिस निर्माण कला बाहर से आयी 
हुई है । भारत जसे विस्तृत देश में इन दोनों विचारों के पक्ष में प्रमाण 
मिल सकते हें । अतः अंत में, हम यह कह सकते हूँ कि भारतीय- 
मुस्लिस निर्माण-कला हिन्दू कला तथा विदेशी कला दोनों की ऋणी थी 
ओर जो इमारतें बनवाई गई थों उनमें वह स्पष्ट हें । इन इमारतों में 
से कुछ में विदेशी कला के अधिक लक्षण देखे जाते हु. और कुछ तो 
ऐसी हूँ जिनमें पुरानी हिन्दू कला से कोई भी भिन्नता नहों हूँ । 


भारत में इस्लाम के आने के समय तक इस कला का पर्याप्त विकास 
हो चुका था और इसमें सुविकसित आकार-प्रकार आ गये थे । ओर इसमें 
ग्रीस, रोम, स्पेन, उस्तरो अफ्रीका, ईरान एवं मित्र की विकसित कलाओं 
के योगदान हो चुके थे। जो मुसलमान शासक भारत में आकर स्थायी 
रूप में बस गये थे उनमें इमारतें बनवाने की प्राकृतिक प्रतिभा एवं सुरुचि 
थी। चुंकि उनमे कलाकारिता की प्राकृतिक रुचि थी इसलिए उन्होंने शीक्र 
ही भारतोय कारीगरों को प्रतिभा को महसूस किया और उसको क्द्र को । 
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और उनकी इन्हीं योग्यताओं को अपनी इमारतों में प्रकट किया। यह 
स्मरणीय हे कि पहले इस्लामी तथा हिन्दू धामिक निर्माण-कला में बड़ा 
अन्तर था। हिन्दू निर्माण-कला खंभों तथा शहतोरों और मुस्लिम कला 
मेहराबों, गुम्बजों पर आधारित थी। मन्दिरों के ऊपर स्तृपाकार स्तम्भ 
होते थे और मस्जिदों के ऊपर बिस्तुत गुम्बज होते थे | हिन्दू कला 
में शिल्प एवं मृतियाँ थों । मुसलमान सादगी पसन्द और मसूर्तिभंजक 
थे । इसके बावजूद भी दोनों में कुछ सामान्य विशेषताएं थीं जिससे 
सासान्य स्वरूप के विकास में सहायता मिलो । दोनों में ही खूब सजावट 
थी । मुसलमानों ने हिन्द्‌ कला की कई विशेषताएं ले ली थीं । 
साशंल के मतानसार उन्होंने “शक्ति और चमक” ये दो विशेषताएँ 
हिन्दूकला से ली थीं। भारत के अलावा किसी भी देश क्री कला में इतनी 
समरूपोी शक्ति और चमक नहीं पायी जातो। साथ ही, भारत म इस्लामी 
निर्माण-कला ने स्थानीय वातावरण के अनुसार अपने भिन्न-भिन्न रूप 
धारण किये। दिल्‍ली में यह कला अधिक मसलमानी ढंग को हे परन्तु 
जोनपुर जंसे प्रान्तों में इसमें स्थानीय वातावरण का अधिक प्रभाव पाया 
जाता है। विशेषत:ः बंगाल में राजाओं ने न केवल पक्की इंटों की इमारतों 
का ढंग अपनाया वरन उनकी इमारतों में पूर्णतः: हिन्दू ढंग की बनावट, 
सजावट तथा शिल्प हें। गुजरात और काइसीर की भी वर्तमान इमारतों 
में हिन्द कहा की नक़ल हूं। 


मुसलमानों ने भारतोय इमारतों को विस्तृतता प्रदान की तथा नये- 
नये आकार-प्रकार और रंग दिये। मुसलमानों के आगमन के पूर्व भारत 
में इंट, पत्थर, चना, सु्ों, बालू आदि का बहुत कम उपयोग होता था 
परन्तु बाद में इनका खूब उपयोग हुआ और भारतीय कला म॑ मीनारों 
के अलावा विस्तुता, मेहराब ओर गुम्बज भी शामिल हो गये। सजावट 
में मुसलमानों ने रेखागणित के से जठिल दृधयों, अपने धामिक ग्रन्थों के 
वाक्यों तथा ऐतिहासिक लेखों को अंकित करने का प्रचलन किया। उन्होंने 
रंग-बिरंगे पत्थरों का उपयोग किया। बाद में चमकदार पालिश का ढंग 
निकारा गया। 


साथ ही, हिन्दू सजावट ने भी इस्लामी स्वरूपों पर आक्रमण किया। 
गुम्बज की सादगी का स्थान कलश या कमल के फूल ने ले लिया और 
इसमें पत्थरों पर की गई चित्रकारी भी प्रचलित हो गई। विशेषत:, 
इसारतों को अनपाततः भिन्न-भिन्न भागों में विभाजित करते की कला 
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सुसलमानों ने हमसे सीखी थी। इस प्रकार हिन्दू एवं मुस्लिम कला में 
सुन्दर सामंजस्य स्थापित किया था। उक्त तथ्यों के उदाहरण के रूप में 
हम यहाँ कुछ इमारतों पर प्रकाश डाल रहे हें। 


पृथ्वीराज के नगर दिल्‍लो में विजेताओं ने अनेक शानदार स्मारक बनवाये 
थे। इनमें क़वातुल इस्लाम मस्जिद सबसे अधिक महत्वपूर्ण हें। कुतुबुद्दीन 
एऐंबक ने इस्लाम की शक्ति तथा दिहलों पर कब्जा करने की स्मृति के 
रूप में सन्‌ ११९१ ई० में इसको बनवाया था। इस इमारत सें, जेसो 
यह पहले बनायी गयी थी, हिन्दू प्रभाव स्पष्ट दिखाई देते हे। यह इमारत 
जिस आधार पर स्थिति हैँ उसका आधा भाग उंसा ही हे जसो हिन्दू 
मन्दिरों का होता हे। इसके खंभे, दीवाल, शहतीर आदि के निर्माण में 
बसी ही सामग्रो का उपयोग किया गया हे जंसी हिन्दू मन्दिरों में प्रयुक्त 
होती थी। बाद मे इसमें नसाज़ के संडप के बाहरी भाग में मुसलमानों 
ढंग का मेहराबदार पर्दा लगाया गया। इस पर्द में पवित्र ग्रन्थों के लेख 
तथा श्यृंगारयक्त चित्रकारी अंकित हें। इसमें जो 'इंगार हैँ वह भारतीय 
प्रतिभा का प्रतीक हूँ। प्रसिद्ध कुतुब॒मोनार इसी इमारत से सम्बन्धित 
हैँ । कुतुबसीनार का निर्माण कुतुब॒द्दीन ऐबक द्वारा प्रारम्भ तथा इल्तुतमिश 
द्वारा पूर्ण किया गया था। कुछ लोगों के मतानुसार इस मीनार को पहले 
पृथ्वीराज या उनके पितामह ने विजय-स्तम्भ के रूप में बनवाया था। 
परन्तु मुस्लिम शासकों द्वारा इसके बनवाये जाने की राय अधिक पुष्ट हें। 
ऐसा प्रतीत होता हे कि यह मीनार इसलिए बनवाया गया था कि उस 
पर से मुअज्ज़िन नमाज़ पढ़ने का सन्देश दे सके। परन्त शीघ्र ही इसे 
विजयस्तम्भ मान लिया गया। पहले यह २२५ फीट ऊंचा और चार मंजिल 
का था। इसके प्रत्येक मंजिल पर श्यृंगारयुक्त छज्जे थे इनमें लेखादि 
अंकित थे। फिरोज़ज्ञाह तुग्नलक के शासन काल में इस पर बिजली आ 
गिरी थी जिसके फलस्वरूप चौथा मंजिल दो छोटे-छोटे मंजिलों में 
विभाजित हो गया था। इस इमारत के अन्दर कई नागरो लेख भी हूँ। 
मुस्लिम निर्माण-कला तथा पच्चीकारों का यह सबसे उपयुक्त प्रतोक हे। 
फलोरेन्स स्थित ग्रेटो स्तम्भ तथा चित्तोड़ में जो रहस्य तथा प्र ममय चित्र 
हैं केबल उनका इसमें अभाव हूं। 


इल्तुतमिश से लेकर अलाउद्दीन के समय तक इस बात के प्रयास जारी 
रहे कि मुस्लिस निर्माण-कला में भारतोयता न आने पाये जिसके फल- 
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स्वरू.. 'ल्तमश के मकबरे जँंसी कला विहीन इमारतों का निर्माण हुआ। 
अल्तमह” ये सम्बन्धित सबसे प्रसिद्ध इमारत अजमेर स्थित अरहईदीन-का 
झोपड़ा हैँ जो किम्बदन्ती के अनुसार ढाई दिन में बना था। मराठा 
काल में २॥ दिन का एक मेला लगा था। संभवतः यह इमारत इसी 
मेले की स्मारक हे। यह कुतुब॒दीन के लिए बनवाया गया था। इसमें 
अल्तमश द्वारा सजावट की गयो थी। इस मस्जिद में एक वहत्‌ मसण्डप 
हैं जो वास्तव में अनुपम सौन्दर्य से परिपर्ण हें। यह इमारत भी हिन्दू 
मन्दिरों के बिगड़े हुए आकार-प्रकार को बनवायो गयी थी। निज्ञामदीन 
ओऔलिया के दरगाह में स्थित जमातखाना मस्जिद अलाउद्दीन खिलजी के 
समय में बनवायो गयी थी और इसमें भारतीयता के विरुद्ध होने वाली 
प्रतिक्रिया स्पष्ट प्रकट है। कुतुबमीतार का अलोई दरवाज्ञा भी अलाउद्दीन 
के शासन काल में बनवाया गया था। यह इस्लामी निर्माण-कला के तत्वों 
का सर्वेश्रेष्ठ भण्डार हें। कट्टर तुग़लकों ने भी हिन्दू प्रभाव को मिटा देने 
का प्रयास किया था परन्तु फिर भी वे हिन्दू कला को मुस्लिम कला से 
बिल्कुल नहीं निकाल सके। इस में निर्मित स्तम्भों, कठघरों, लिड़कियों 


आदि में यह बात स्पष्ट हे । 


परन्तु संयदों तथा लोदियों के शासनकाल में हिन्दुस्तान की अप्रकट 
प्रतिभा को पुनर्जोबिन सिला। इसकाल की सबसे अच्छो इमारतें बादशाहों 
तथा उनके सामन्तों की क़ब्रे (मकबरे) हें। इनके द्वारों, बाहरी भाग, 
मस्जिद तथा ग्म्बज़ों के अन्दरूनी भाग की चमकीली सजावट हिन्दू ढंग की 
ह। इसकाल की इमारतों ने मुग़ल निर्माण-कला का मार्ग तेयार किया । 
सिकन्दरशाह के प्रधान मंत्री द्वारा बनवाया गया सिकन्दर लोदी का मकबरा 
और मोय-की-मस्जिद इसकाल की प्रसिद्ध इमारतें हें। 


भारतीय निर्माण-कला पर इस्लाम के प्रभाव का उदाहरण प्रस्तुत 
करने के लिए हम प्रान्तों की कुछ महत्वपूर्ण इमारतों का वर्णन कर रहे 
हें। बंगाल में भारतीय-मुस्लिस निर्माण-कला का सबसे पूर्ण प्रतीक गौड़ 
स्थित दाखिल दरवाज़ा हे जिसको बरबकशाह ने (१४५९-७४) में बनवाया 
था। पक्‍की इंट और मिट्टी की इमारत में जितनी कला प्रस्तुत की जा 
सकती हे वह सब इसमे प्रस्तुत है। यह ६० फीट ऊंचा, और ११३ फीट 
लम्बा हें । इसमें एक केन्द्रीय मेहराबदार द्वार हे जिनके दोनों ओर रक्षकों 
के कमरे हें। इसके चारों कोनों पर पाँच-मंजिलदार कंग्रे हूं। इन कंग्रों 
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के ऊपर गुम्बज है। इस दरवाज़े को पूरी इमारत में हिन्दू कला हे और 
कुदल कारीगरी का ज्वलंत प्रतीक हे । गौड़ में बड़ा सोना सस्जिद एक 
दूसरी इमारत हे जिसे फर्गसन गौड़ में अब बचा हुआ सबसे सुन्दर 
स्मारक कहते हेँ। 


गुजरात में दिल्‍ली की कला तथा हिन्दू कलाओं की पूर्ण मिलावट हूँ । 
यहाँ की इमारतों की चौड़ाई, फंलाव तथा रोब में हिन्दू ढंगहेँ। साथ 
ही इसमें इस्लामी ढंग का भी पर्याप्त पुट हे। खंभात की जामी मस्जिद 
(सन्‌ १३२५) तथा अहमदाबाद में निर्मित अन्य इमारतों में दोनों कलाओं 
का सम्सिश्रण स्पष्ट हें। अहमदाबाद को अहमदशाह ने बसाया था। यह 
नगर उसके राजवंश के प्रारम्भ होने का स्मारक है। यहाँ का टोन दरवाज्ञा, 
जामी मस्जिद तथा सरखेज स्थित शेख अहमद खत्री की मस्जिद और समाधि 
एवं महम्‌द बेगढ़ा द्वारा बनवायो गयी इमारतें, जो इस काल की सबसे 
शानदान इमारतें हूं, सर्वाधिक विख्यात हँ। शेख अहमद खत्री की मस्जिद 
में एक बृहत्‌ मण्डप बना हुआ है जिसमें विज्वद्ध हिन्दू कला हैँ। महम्‌द 
बेगठढ़ा की चम्पानर की जामी सस्जिद सकब्से अधिक आवइचयंजनक इमारत 
है । इस काल में जो कुएँ बनवाये गये थ॑ वे भो हिन्दू कला को नक़ल हे । 
साथ हो रानी सिपारो की मस्जिद संसार को सबसे सुन्दर इमारतों में 
मानी जाती हें। यह मस्जिद सन्‌ १५१४ में अहमदाबाद में बनवायी गयी थी। 


सीदी सेयद की मस्जिद भी एक विश्वविर्यात इमारत हें। इसके 
अन्दर जो चित्रकारी हे वह अद्वितीय तथा अनुपम हें। इसके पर्देदार 
खिड़कियों के खोलने के तरोके भी अद्वितीय हेँ। गुजरात से २०० मोल 
दूरस्थ धार और मांडू की इमारतों में हिन्दू-इस्लामी कला के सम्मिश्रण 
के बजाय इस्लामी कला अधिक हूेँ। 


जोनपुर एक दूसरा प्रान्त हे। फिरोज़शाह तुग़लक ने इस नगर की 
स्थापना की थो। इसको इमारतों में दोनों कलाओं का सम्मिश्रण दिखाई 
देता हे । इसका सबसे सुन्दर उदाहरण अताला सस्जिद हे जिसकी नींव 
सन्‌ १३७७ ई० में डाली गयी थी ओर जो सन्‌ १४०८ में बनकर तेयार 
हुई थोी। इस मस्जिद में जो टट्टियाँ (पर्दे) बनी हूँ वे बहुत ही आकर्षक 
हें। इन पदों तथा मस्जिद को जमोन को सजावट पूर्णतः हिन्दू ढंग की 
हैं । इसके समान सुन्दर मस्जिद इस देश में थोड़ी होंगी। लाल दरवाज्ञा 


०4 


सें भी पूर्णतः हिन्दू कला हूँ। 


[ २९६ ] 


बहमसनो राज्य से लेकर १५ वों शताब्दी के आरम्भ तक निर्माण-कला 
में ईरानी और दिल्‍ली कला का प्रमुख भाग रहा। इसमें स्थानीय कलाओं 
का भाग बहुत कम रहा। फिर भी दौलताबाद की जामी मस्जिद तथा 
बोधन की देवल मस्जिद हिन्दू मन्दिरों के बनावट की हे। गुलबर्गों ओर 
बीदर में इस काल के अधिक स्मारक पाये जाते हें। गुलबर्गा का फिरोज़- 
शाह का शानदार मक़बरा हिन्द्‌ प्रभाव की बढ़ती हुई शक्ति का द्योतक 
है। इसके चित्रकारी युक्त पालिशदार खंभों तथा सुन्दर कठघरों में हिन्दू 
प्रभाव स्पष्ट हे। बीजाप्र की इमारतों में विदेशी प्रभाव से कहीं अधिक 
हिन्दू प्रतिभा हैं । यहाँ को इमारतों पर हिन्दू कला की अधिक छाप हूँ। 
किन्तु इन इमारतों को कहानी मुगल काल की हूँ अस्तु इनका वर्णन आगे 
किया जायगा। 


० 


काइ्मीर में लकड़ी की इमारतों के निर्माण में ज्ञनुल आबदीन प्राचीन 
काइ्मोीरी का पर डटा रहा। मदानी तथा उसकी माँ के मक़बरे यहाँ 
की प्रसिद्ध इमारतें हें। श्रीनगर की लकड़ी की बनी हुई जामी मस्जिद 
सबसे सुन्दर इमारत हेँ। सार्शल के अनुसार काइमसोर की इमारतें हिन्दू- 
मुस्लिस कला के सम्सिश्रण की शोतक हूं । 


अस्तु, निर्माण-कला के क्षेत्र में प्रारम्भिक मुसलमान शासकों ने उल्ले- 
खनोय प्रगति को थी। फर्गंसन के शब्दों में “भारत में इन पढठानों ने 
इमारतों के निर्माण का जो कार्य प्रारम्भ किया उससे अधिक विशेष कार्य 
कोई नहों हो सकता। इन इमारतों को तड़क-भड़क अनुपम हैं ।” 
“मुस्लिस निर्माण-कला की सादगो का अन्त हो गया था और हिन्दू चमक- 
दमक सयंभित कर दो गई थोी। इन मुस्लिम इसारतों को कारीगरी, सजावट 
ओर बनावट अधिकांशतः हिन्द्‌ ढंग को हे । तथा इसकी चिकनो दोवालें, 
अन्दरूनी फलाव तथा सादे गुम्बज मुसलमानी ढंग के हें ।”" 


न्‍्य कलाओं के क्षेत्र में भो सामंजस्य के वही प्रयास किये गये । 
उदाहरणाथथं, संगीत में पहले तो मुसलमानों ने अधिक प्रगति नहीं की थी 
कारण इसमें इस्लाम के एकेब्वरवाद का अधिक प्रभाव था, किन्तु बाद 
में, विशेषतः सूफियों के बाद, संगीत को चर्चा प्रारम्भ हो गई और भक्ति 
विषयक गोतों और कविता का विकास हुआ । जिस समय हमारे देश में 
मुसझसमान आये थे उस समय संगीत-कला खूब विकसित थी। उन्होंने 
तुरन्त ही इसे अपना लिया था। भारतीय मुसलमानों में से अधिकांश 
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में भक्ति विधयक तथा अन्य गीतों का प्रचलन जारी रहा। इसलिए सुल्तान 
कालीन समाज में संगीत कला समृद्धिशाली रही । हिन्दुओं ने मुसलमानों 
को अपने वाद्य यंत्र और श्रुपद दिये और मुसलमानों ने क़व्वाली और 
ख़याल दिये तथा सितार और तबला के प्रचछतन किया । क़ब्बाली ओर 
खयाल का आविष्कार खूसरो तथा उसके सहयोगियों ने किया था। संक्षेप 
में, संगीत ने भारत के इन दो सम्प्रदायों के बीच समागम का एक नया 
स्रोत खोल दिया। कहा जाता हैं कि अलाउद्दीन ने दक्षिण से हिन्दू संगीतज्ञों 
को ब॒लवाया था और वह उनके गोत सुना करता था। मुद्रा-विद्या-विशेषज्ञों 
नें भी उस सामंजस्य की ओर संकेत किया हूँ जो इस काल में हो रहा 
था। सबसे प्राचीन मुद्राओं में नागरी का भी एक लेख हे । मुहम्मद गोरी 
की स्वर्ण मुद्राओं को बनाने में कन्नौज के राजाओं के (लक्ष्मी देवी वाले) 
सिक्‍कों को नक़छू की गयी थी। ये स्वर्णमुद्राएं मुस्लिम इतिहास में अद्वितोय 
हैं। अन्य म॒द्राएं भो थी जिन्हें “दिल्ली वाला” कहा जाता हूँ। इनमें एक 
ओर शिव का कुबड़ा साँड़ (नन्‍्दी) चित्रित रहता था ओर नागरोी में 
बादशाह का नास रहता था और दूसरी ओर दिल्‍ली के चोहानों जंसा 
घृड़सवार अंकित रहता था। इस प्रकार की कुछ मुद्राओं में अल्तमश के 
नाम के साथ-साथ नारबार के चाहाददेव का नाम भी अंकित हूँ। एक 
विचित्र सुद्रा ऐसी हे जिसमें एक ओर मुहम्मद बिन साम और दूसरों 
ओर पृथ्वीराज के नाम अंकित हें। इस काल में कागज़, सुलेख और सुन्दर 
हस्तलिपियों का भो प्रचलन हुआ था ओर युद्ध की कलाओं एवं दाल्रा(्रों 
में भो विकास हुए थे। 


मुग़ल काल में अन्य क्षेत्रों की भांति कला के क्षेत्र में भी अत्यधिक 
विकास हुआ और अकबर के समय से करा अपनी उन्नति को चरम सोमा 
पर पहुँच गई थी। निर्माण-कला, चित्रकका और संगीत के शीषकों के 
अंतर्गत हम मुग़लकाल में कला के क्षेत्र में हुए विकास का वर्णन कर रहे हें । 


भारत में, पूर्व मुग़ल काल में जो इस्लामी निर्माण-कला थी उसकी 
व्याख्याओं की भिन्नताओं का वर्णन किया जा चुका हे। उसी प्रकार, इस 
काल की इस्लासी निर्माण-कला के सम्बन्ध में भी दो विचारघाराएं हे । 
एक विचारधारा इस पर अधिक जोर देती हेँ कि सृरारू निर्माण-कला 
सें ईरानी तथा यूरोपीय प्रवत्तियाँ अधिक हें। दूसरी विचारधारा हँबेल 
की है जो मुराल निर्माण-कला को हिन्दू कला या उस भारतीय-समुस्लिम 
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कला से अधिक भिन्न नहीं मानते जो १५ वां शताब्दी के अन्त में 
विकसित हुई थी। इन दोनों मतों के बोच की विचारधारा में सत्यता हे । 


कहा जाता हें कि गुजरात कला और राजपुताना कला सहित बीजापुर 
कला तीन तख्तों का ऐसा पुल हे कि जिसके द्वारा प्राचीन कला मुग़ल 
भारत में आयो थी। अब हम बीजापुर निर्माण-करा का वर्ण कर रहे 
हैँ जो अद्वितीय मानी जातो हँ। आदिल शाही राजवंश ने अपनी राजधानी 
को ऐसा नगर बनाया था जो सम्पुर्ण भारत में सबसे अधिक शानदार 
नगरों में माना जाता था। 


बीजापुर के राजाओं ने अपने दरबारों को विद्या तथा कला का 
ऐसा केन्द्र बनाया था जहाँ ईरान, मध्य एशिया, कुस्तुन्तुनिया, पुतंगाल 
तथा भारत के कई भागों से विद्वान तथा कलाकार लोग आया करते 
थे। अस्तु, जो कला बीजापुर में विकसित हुयी थी उसने मुग़रू निर्माण 
कला की नोंव डाली होगी। गोल्गम्बजब और मिहतर महल यहाँ की दो 
प्रसिद्ध इमारत हें। गोलगुम्बज में रोम के “पंेन्थियन” से भी बड़ा एक 
गुम्बज हु और इस इमारत का कुल क्षेत्रफल १८,००० वर्ग फोद से अधिक 
हूँ । गोधूलिवेला में यह संदानों से घिरे हुए बृहत्‌ पर्वत के समान दिखाई 
देता और ऐसा नहां प्रतीत होता हूँ कि इसे किसी मनुष्य ने बनाया 
होगा । मिहतर सहल अपने निर्माण की कला के अमूल्य रत्नों का वहत्‌ 
भण्डार हे। यह लम्बी ओर रोबदार इमारत हेँ। इसके ऊपर के मंजिल 
में एक वृहत्‌ सभा सण्डप तथा उसके ऊपर खलो दालान है। यह इमारत 
चारों ओर एक ऊंचो दीवाल से घिरी हुयी हें और इस दीवाल में झरोखे- 
दार खिड़कियाँ ओर झंझरीदार मुड़ेर हे। इमारत के अगवारे पर दोनों 
ओर दो पतली मीनार हूँ परन्तु छज्जे की जो खिड़की हे वह सर्वाधिक 
आश्चयं जनक हे । इसके पत्थरों की इतनी सुन्दर खुदाई को गई हूं कि वे 
लकड़ी जंसे दीख पड़ते हें। इसकी सुन्दरता ओर विचित्रता कलाकार की 
अदभुत कल्पनाशक्ति को द्योतक हे। इब्नाहिम रोज्ञा मुग़लों की सुन्दरतम 
इमारतों के टक्कर की इसारत हे। इसमें मक़बरा और मस्जिद दो इमारतें 
हैं। इस मक़बर (इमारत) में अद्वितीय कलात्मक प्रतिभा हे। 


मुरलकाल की सबसे अच्छी इमारतों का निर्माण अकबर और शाहजहाँ के 
समय में हुआ था। अकबर को निर्माण-कला का पूर्ण शान था और 
उसके मस्तिष्क ने कला को सभी विचारधाराओं का सामंजस्य किया था। 
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फ़तेहपुर सीकरी में बुलन्द दरवाज्ञा, दीवाने-खास पंचमहल सबसे प्रसिद्ध 
इमारतें हें। 


दीवाने खास के बोच में एक कमल सिहासनाकार स्तम्भ है जिसकी 
बनावट हिन्दू ढंग की हे और पंचमहल भारतोय बौद्ध बिहारों की सी 
बनावट का पाँच मंजिल का कलशदार भजन हे। न्रजहाँ द्वारा बनवाया 
गया -इत्मादुद्दोला के मक़्बरे को देख कर उदयपुर के गोल मण्डल का 
स्मरण आता हें अर्थात्‌ यह इमारत पूर्णतः: गोलमण्डल के बनावट की हूँ । 
मुरालों ने भी भारतीय कहा को सजाबट तड़क-भड़क में अपने मौलिक 
तत्व दिये थे। साहराम स्थित शेरशाह द्वारा बनवाया गया मक़बरा पूर्णतः 
भारतीय बनावट का हूँ। मक़बरे को एक बगीचे के बीचोबीच बनवाना, 
उस बगीचे में पगड्डंडियाँ (परी हुई सड़क ) रखना, इन पणशडंडियों के दोनों 
ओर फूलों के तथा अन्यान्य पेड़ रखना, उनमें कई जलमागं, तालाब और 
झरने रखना आदि नई बातें म॒गलों ने ही प्रचलित की थीं । उन्होंने गम्बज 
की बनावट को भी बदल दिया था। उनके गम्बज दोहरे हें अर्थात्‌ एक 
गुम्बज बाहरी और एक अन्दरूनी । ग्वालियर में मुहम्मद ग्रोस का मक़बरा 
भारतोय-म्‌स्लिम बनावट का नसना हें। आगरा और लाहोर स्थित 
अकबर के क़िले भी रोबदार बनावट के हे और कहा जाता हुँ कि 
इनमें पत्थरों को एक बूसरे से इतने निकट जोड़ा गया हूँ कि उनकी 
संधियों के बोच एक बाल भी प्रविष्ट नहों हो सकता। आगरा के किले 
के अन्दर अकबर ने बंगाली तथा गुजराती ढंग की कई इमारतें बनवायी 
थीं। पर्सी ब्राउन का भी सत हे कि इस क़िले की बनावट राजपूतों के 
कोट (गढ़) की सो हूँ। फतेहपुर में भी कई इमारतों की सजावट उसी 
ढंग की नक़ल हे जँसी हिन्दुओं और जेनियों के मन्दिरों में पायी जाती हे । 


“जिस प्रकार आगस्टस की यह दंभपूर्ण उक्ति हें कि उसने रोस को 
इंट का बना पाया था और संगममंर का बना कर छोड़ गया था उसी 
प्रकार शाहजहाँ ने मुग़ल शहरों को पत्थर का बना हुआ पाया था ओऔर 
संगमर्मसर का बना कर छोड़ गया। (पर्सी ब्राउन ) 


इस प्रकार शाहजहाँ के समय में निर्माण-कला के साधनों और सिद्धान्तों 
में परिवर्तत हुए। पत्थर के काटने की करा में निपुण कारीगर का स्थान 
संगसमर्मर के काठने और पालिश करने को कला में निपुण कारीगर ने ले 
लिया तथा आयताकार भवनों का स्थान चोकोर, लहरदार-सजाबट पूर्ण 
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प्रसादों ने ले लिया। सबसे अधिक मौलिक परिवततंन मेहराब की बनावट 
में हुआ और इनमें लहरनार सजावट, पच्चीकारो ओर नजाकत-पूर्ण सौन्दर्य 
आ गया। इस प्रकार मुग़ल कला का सुवर्ण-काल प्रारम्भ हुआ। आगरा, 
लाहोर तथा ओर नगरों में पुराने महलों का नवनिर्मांण हुआ और नवीन 
भवन बनवाए गए। कलाकारिता अपन सर्वोत्कृष्ट शिखर पर पहुँची । आगरे 
में दीवान-ए-आस व खास, खास महल, शीद्य महल, मुसम्मन बज़ं, अंग्रो 
बाग, मच्छी भवन ओर मोती मस्जिद इस कला के उदाहरण हूें। शाहजहाँ 
ने दिल्‍लो को भी नवनिर्मित किया। उसो ने वहाँ जामा सस्जिद बनवाई 
जो भारतवर्ष में अद्वितीय हें । 


परन्तु कला का सर्वोत्कृष्ट उदाहरण ताजमहल हूँ जो उसकी रानी 
मुमताज़ बेगम के प्रेम की यादगार है । ताजमहल में ही उसकी क़त्न 
है और उस सुन्दर कृति के निर्माण के लिए एशिया ओर योरप से कारीगर 
बुलवाए गये थे। इस प्रकार इस कृति के पीछे नवीन कलात्मक विचारों 
का जन्म हुआ और यह एक अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग का उदाहरण हूं । फिर 
भी मुख्य सजावट हिन्दू कारीगरों ने को थी विशेषकर कन्नौज के एक 
संघ ने । उस्ताद ईसा मुख्य कलाकार और निर्दशक थे। 


ताजमहल की सम्पूर्ण योजना, जिसमें बगीचा भी शामिल हें, एक 
समकोण के आकार का और इसकी लरूम्बी धुरी उत्तर ओर दक्षिण को 
ओर हूँ तथा मक़बरा उत्तरी सिरे पर स्थित है। यह समकोण चारों ओर 
से एक ऊंचो दीवाल से घिरा हुआ हे। इस दीवाल के चारों कोनों पर 
मेहराबदार कलद (गुमट) हें । इसका मुख्यद्वार दक्षिण में हें। यह मकबरा 
चौकोर हें और हर ओर १८६ फीट लम्बा हें। सके अगवारे की चोड़ाई 
पूरी इमारत की ऊंचाई के बराबर हे । इसका सर्वश्रेष्ठ अंग वह वहत्‌ 
गुम्बज हे जो आकाश में सफंद बादल के समान लटका हुआ हैं। इस 
इमारत के पत्थर रंग-बिरंगे हे और उनमें सर्वोत्कृष्ट पच्चीकारी की हुई 
हुँ जो मुख्य सजावट हे। बड़ें-बड़ मेहराबों के ऊपर लहरदार सजावठ, 
छत्रों में छोटे-छोटे फूल और छेवदार पर्दों के काम मुख्यतः भारतीय 
कलाकारों के हे। यह सब अनुपम कला की कृति हे और इसमें अवभुत 
एवं आकर्षक सौन्दर्य हें। इसके गुम्मट हिन्दू सन्दिरों के बनावट के हेँ। 
यह इमारत कलाकारिता का सर्वोत्कृष्ट उदाहरण हें। पूणिसा की रात्रि 
को चाँदनोी में “ऐसा प्रतीत होता हेँ कि प्रकृति और मनुष्य के हाथों ने 
मिल कर इस सर्बोत्कृष्ट आइचयंपूर्ण इमारत का निर्माण किया है।” 
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मुऱलकाल में हिन्दू तथा मुस्लिम निर्माण-कला का जो समन्वय हुआ 
था अब हम यहाँ उसके अध्ययन को समाप्त करते हें, क्योंकि ताजमहल 
में यह सामंजस्प अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच गया हें । इसमें एकरूपता 
की सारसेनिक विचारधारा का स्थान भारतीय चमक-दमक और सजावट 
ने ले लिया हे। इस काल की राजपुत इमारतों में भो यह सामंजस्य हूं । 


मुग़लकाल म॑ चित्रकला को भी सबसे बड़ा बल सिला और अकबर के 

समय में चीनो, ईरानी और हिन्दू कला का पूर्ण सस्मिश्रण दिखाई देता 

हैँ । शाहजहाँ के समय तक चोनी प्रभाव समाप्त हो गया था और भारतीय 

बनावट का प्रभुत्व हो रह/ था। यह पहले ही बताया जा च॒क्रा हे कि 

प्राचीन भारत में यह कला अपनी उन्नति की चरम सीमा पर पहुँच गयी 

थी जिसका सर्वेश्रेष्ठ उदाहरण अजन्ता की ग॒फाओं में आज भी देखा जा 
सकता हे । अबल फ़ज्ञल ने इस काल के १७ अत्यधिक विख्यात कलाकारों 

का वर्णन किया हैँ जिनमें १३ हिन्दू थे। अजन्ता की हिन्दू चित्रकला में 

राजकीय तड़क-भड़क, युद्ध-विजय के गदवंपुर्ण दृश्य प्रकट हैँ और तत्कालीन 

जनता की दिन-चर्या, प्रणय--गाथा, आनन्ददायक उत्सव, नृत्य-गान तथा 

धासिक दृश्य चित्रित हें। इसमें महात्मा बुद्ध के जीवन-लीला के भिन्न- 

भिन्न चित्र भी चित्रित हें। इन चित्रों म॑ अनेकता में एकता का हिन्दू धर्म 

का आदह्ां चित्रित हें। रेखाओं (लकीरों) के माध्यम से भावना चित्रित 
की गयी हें। इसमें कलाकार ने प्रकृति ओर मानव के समस्त स्वरूपों 
को चित्रित कर दिया हे और वह इसमें पूर्ण सफल रहा हें। बाबर 

भारत में अपन साथ बिहज्ञाद की कला लाया था। बिहज्ाद छठवीं 

शताब्दी में तेम्री चित्र कला के सर्वश्रेष्ठ चित्रकार माने जाते थे। तंमूरी 
चित्रकला भी मध्य एशियाई चित्रकला के द्वारा चीनी चित्रकला की ऋणी 
है। यह कला अत्यधिक व्यक्तिवादी हेै। यह जनता ओर भीड़ से संबंधित 

नहीं हे। इसमें अत्यधिक सादगी और कठोरता हे और चमक-दमक 
बिल्कुल नहीं हूं। बाद में, इसमें सुफी रहस्वताद या आत्म-वलिदान तथा 
प्रणय के भो कुछ तत्व आ गये। 


सुगलों के समय में एक नवीन सामंजस्य लाने के लिए ये दोनों कलाएं 
सिल गयीं । अजन्ता की चिकनाहट पर समरकन्‍न्द और हेरात की सुडोलता, 
अनुपात तथा फेलाब की नयी प्रणालियाँ हामू कर दी गयों। पुरानी तड़क- 
भड़क में नई चमक-दमक मिला दी गई और पुराने स्वतंत्र ओर सरल 
जीवन के स्थान पर दरबारों ढंग और कठोर अनुशासन आ गया। 
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इस प्रकार मुसलमानों और हिन्दुओं ने एक नये ठंग की भारतोय 
चित्रकला को प्रचलित किया। इस कला के कई चित्रकार थे जिनमे से 
आईने अक़बरी में दसवन्त, केशोलाल, माधों तथा राम का वर्णन हें । इस 
समय अन्य कई चित्र-कला प्रचलित हुयों जिनमें से कुछ बाँकीपुर (पटना ) 
के सुदाबरुश पुस्तकालय में सुरक्षित हें। इन कलाओं में से अनेक ग्वालियर, 
गुजरात और काइमोर से आयों थीं। यह इस बात का दोतक हे कि इन 
स्थानों में भारतीय कला अवश्य पनपरी होगी और मुगलकला भारतीय कला 
से सम्बन्धित थी। जहाँगीर चित्रकला का पारखा था और उसके समय 
में नक़लू करने की प्रवृत्ति से भारतीय कला पुणंतः मुक्त हो गयी थी। 
उसके समय में सुडोल चित्र खींचने तथा शिकार के दृध्यों के चित्रण का 
बहुत प्रचलन हो गया था। शाहजहाँ के समय में चित्र (तस्थीर) बनाने 
की कला और अधिक विकसित हो गयो थी। कहा जाता हे कि इस कला 
की नई शाखाएं हो गयीं जिनमें जयपुर, काँगड़ा और हिमालय स्थित हिन्दू 
राज्यों की “राजपुत” तथा “पहाड़ी”, दक्षिण, लखनऊ, काइमोर, पटना 
की “क़रूम” और सिखों की “'क़लूम” (शाखाएं) प्रसिद्ध हें। इनका वर्णन 
इसी अध्याय में आगे चल कर किया जायगा। 


५. समस्त कलाएँ दो भिन्न एवं विपरीत प्रवृत्तियों द्वारा शासित रहतो 
हैं। एक प्रवृत्ति का लक्ष्य राज-श्यृंगार, विस्तृतता तथा तड़क-भड़क रहता 
हैँ तथा दूसरी में सादगी, मितव्ययिता तथा गंभीरता का प्रभृत्व रहता हे । 
पूर्णकला में इन दोनो प्रवृत्तियों का सम्मिश्रण रहता हे । भारतीय तथा 
सारसेनिक कलाओं ने ऐसे पुरक तत्व दिए हेँ जिनके मिश्रण ने न केवल 
सहान कला अपितु गहरी एवं स्थायी संस्कृति को जन्म दिया हूँ। 


संगीत कला में भी यह समन्वय जारी रहा। अबुल फ़ज्ञल का कथन 
हैं कि अकबर संगीत कला पर अत्यधिक ध्यान देता था और संगीतज्ञों को 
संरक्षण देता था । उत्सवों तथा त्योहारों पर संगीत का आयोजन करने 
की प्रथा प्रचलित हो गयी थी। पेशेवर गवेयों के भक्तित सम्बन्धी गीत 
सुनने के लिए आउद्धं धामिक मंडलियाँ एकत्रित होती थों। शबाब, सरोद, 
बोीन तथा दिलरुबा सरीखे यंत्रों का आविष्कार किया गया था या उनको 
नया रुप दिया गया था। अकबर असंख्य संगीतज्ञों को संरक्षण देता था 
जिनमें से तानसेन सर्वाधिक विख्यात हें। हरिदास, रामदास सरीखे अन्य 
कई प्रसिद्ध संगीतज्ञ भो इसी समय में थे। इस समय यह करा अपनी 
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पराकाष्ठा पर पहुँच गयी थी। शाहजहाँ भी संगीत का महान्‌ संरक्षक 
था और वह स्वयं भी अच्छी तरह गाता था । रासदास तथा महापत्तर 
उसके दो प्रमुख गायक थे। प्रान्तीय राज्यों में भी यह कला खूब पनपी 
हुई थी ओर मालवा के बाज बहादुर इस काल में संगीत-विज्ञान तथा 
हिन्दी गीतों के विशेषज्ञ माने जाते थे। रालियर के राजा मानसिह 
तनवार, जिनकी अपनो संगीत-कला इस काल में बहुत प्रसिद्ध थी, भी संगीत 
के महान्‌ संरक्षक थे। कहा जाता हूं कि गोलकुन्डा में २०,००० संगीतज्ञ 
रखे जाते थे। मुसलमान गायकों द्वारा हिन्दू (ज्ञास्त्रीय) राग संशोधित 
किये गये थें। इस संगीत-सम्पर्क का एक सनोरंजक विकास उल्लेखनीय 
हैं । हिन्दू संगीत-कला प्रमुखत: धासिक थी और इसलिए सभी वर्ग के हिन्दू 
इसके भक्‍त थे। मसुस्लिस दरबारों में इस कला ने पतित रुप धारण कर 
लिया था, कई लोगों ने इसे पेशा बना लिया था तथा संगीत में प्रेम एवं 
बासनापूर्ण विषयों का प्रभुत्व हो गया था। साथ ही मुस्लिम दरकारों के 
गायकों में ऐसी खत्रियाँ अधिक होती थीं जो प्रायः कुख्यात थों। इसके 
फलस्वरूप उच्चवर्ग तथा साधारण जनता के बीच एक खाई बन गयी थी 
और जनता में लोक-संगीत प्रचलित हो गये। दक्षिण में संगीत कला 
राजाओं तथा किसानों दोनों की समान सम्पत्ति बदी रही । अस्तु, मुसलमानों 
के आगमन के बाद संगोत के इतिहास न हिन्दू मुस्लिम सहयोग का एक 
नया अध्याय खोला । 


मुग़लों ने वसीयत के रूप में हमको ऐसे-एसे सुन्दर सुव्यवस्थित उद्यान 
दिये हें जहाँ हम सोन्दयं तथा मनोरंजन पाते हे और ठंढक का उपयोग 
करते हूं। मुग़लों में प्राकृतिक सोन्‍्दर्य की बड़ी अनुभूति थो और उन्होंने 
काश्मोर में शालोीमार तथा निश्ञात एवं लाहोर तथा अन्य स्थानों में शालीमार 
बनवाये थे। इन उद्चानों के फलस्वरूप सुन्दर एवं अनुपम काव्य के भण्डार 
की सुष्टि हुयी । 

पुस्तकों की सजावट तथा सुलेख की कला का भी विकास जारी रहा 
तथा औरंगज्ञेब सर्वश्रेष्ठ सुलेखकों में था। अकबर ने कई कारखाने बनवाए 
थे। अबुल फज़ल नें उसके द्वारा बनवाए गए १०० से अधिक ऐसे कारखाने 
का वर्णन किया है जहाँ कला-कौशल के नर्ये-नये ढंगों का आविष्कार 
होता था । इस काल में बनवाये गये हिन्दू मन्दिरों में, विशेषतः वुन्दावन 
के, इस्लामी कला के प्रभाव दिखाई देते हे। 


अस्तु, मुगुल काल ने कलाओं तथा निर्माणकला के क्षेत्र में दोनों 
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संस्कृतियों का सबसे सुन्दर समन्वय प्रस्तुत किया । हिन्दुओं मुसलमानों ने मिल 
कर एसी सं युक्त संस्कृति के विकास के लिए परिश्रम किया जिसमें इस समन्वय 
के सबसे अधिक प्रभावशालों प्रतीक के रूप में कलाओं का प्रमुख स्थान था। 


सामाजिक दशा 


भारत में पहले जो मुस्लिम शासन था उसकी तुलना सेनिक शिविर 
से की जाती है। मुसलमान बादशाह सैनिक तथा स्वच्छन्द मनोवृत्ति के 
थे। वे अपने अन॒चरों से घिरे रहते थे। और दूसरी ओर उनकी हिन्दू 
प्रजा साम्राज्य की गुलाम थी। परन्तु ऊपर जो कुछ वर्णन किया गया हूँ उसे 
देखते हुए यह दृष्टिकोण अधिकारपूर्ण नहों हे । हिन्दुओं और मसलमानों में 
सामाजिक समागम होने तथा रहन-सहन के सामान्य ढंग के विकसित होने के कई 
विभिन्न प्रकार के कारण थे । पहला कारण यह हे कि किसी स्थिति 
में विजय भी बहुत क़ोमतोी हो जाते हैं ओर शांति अनिवायं हो 
जाती हैं | शाॉतिके लिए समुचित शासनतंत्र का संगठन या प्रशासकीय 
यंत्र आवश्यक होता हे । यह केबल तभी संभव हो सकता हेँ जब कि 
विभिन्न वर्गों में कुछ नन्‍्याय-व्यवस्था रखो जाय ओऔर उसका पालन किया 
जाय । करों तथा सरकारी धन को बसुली के लिए किसान ओर कारी- 
गरों तथा शासक वर्ग के विरोधियों तक के लिए सुरक्षा ओर सरंक्षण 
का प्रबन्ध करना अत्यावइ्यक था। मुसलमानों के लिए हिन्दू रस्म-रिवाजों 
का उपहास करना या उनको दबाना संभव नहीं था। वास्तव में मुसल- 
मानों ने शीघ्र ही हिन्दू धर्म तथा भारतीय रस्म-रिवाजों को प्रशंसा करना 
तथा उसको अपने से मिलाना सीख लिया | यह मनोवृत्ति मुसलमानों में 
यहाँ तक बढ़ गयी कि धामिक मुस्लिम आक्रामक तंम्र ने दिल्‍ली के 
मुस्लिम राज्य पर आक्रमण -करन के लिए इसो को बहाना बना लिया। 
दूसरा कारण यह हैँ कि सुल्तान लोग साहुकारों से ऋण माँगते थे । 
वे न केवल आमदनी अपितु, वाह्य जगत से, सभ्य जीवनयापन के लिए 
सुविधाएँ प्राप्त करने के लिए व्यापार बाणिज्य को विकसित करना 
चाहते थे । इनमें हिन्दुओं ने नेतृत्व किया और इस प्रकार सामाजिक 
समागम का दूसरा मार्ग प्रस्तुत किया। तोसरा कारण यह हे कि सुसलू- 
सान इस देश में अधिक संछया में नहीं आए थे । विशेषतः थे अपने 
साथ स्त्रियाँ नहीं लाए थें । स्वभावत: हिन्दू-मुसलूमान में अकसर बियाह 
होने लगे । उदाहरण के लिए, अलाउहीन खिलजी ने गजरात के राजा 
की हिन्दू पत्नी रानो कमला देवी से विवाह किया था। कमका देवी 
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के पूर्व पति से जो लड़को थी उसका विवाह, बाद में, अलाउद्दीन के 
ज्येष्ठ पुत्र खिज्लाँ से हुआ था। हिन्दू स्त्रियों ने नए घरों में जाकर 
अपनी सामाजिक प्रथाएँ प्रचलित करदों । साथ ही, गांव के लोगों न 
मुसलमान हो जाने के बावजूद भी अपनी प्रथाओं को जारी रखा और 
वे अपने हिन्दू भाइयों से खुलकर मिलते जुलते रहे । चौथा कारण यह 
है कि मुसलमान और हिन्दू सन्‍्तों के अनुयायी दोनों धर्मों के सानने 
वाले हुए । इसके फलस्वरूप सामाजिक रस्म-रिवाजों का विनिमय हुआ। 
पाँचवाँ तथा अन्तिम कारण यह हे कि बादशाहों ने, विशेषत: प्रान्तीय 
राजाओं ने, हिन्दू विद्वानों तथा दूसरे लोगों को कलात्मक तथा साहित्यिक 
संरक्षण दिया । इसके फलस्वरूप भी अनिवायंतः सामाजिक सम्पर्क 
( समागम ) हुआ | सुल्तान के अंत तक परत्पर एक दूसरे से सिलना- 
जुलना यहाँ तक आगे बढ़ गया था कि बाबर के समय में सामाजिक 
सम्मिलन के लिए “हिन्दुस्तानी” इंग ( रहन-सहन ) का विकास हो 
गया । बाबर ने शासक वर्ग तथा जनता में इस सामाजिक सम्मिलन को 
देखा था । मुस्लिम सम्पर्क के फलस्वरूप सामाजिक विभागों में समानता 
लायी गयी, धामिक प्रवत्तियों को नई दिश्या एवं शक्ति मिली तथा भारत 
को सामान्य मातृभूसि साना गया । इस काल में भारत की ये रचनात्मक 
शक्तियाँ मुस्लिस सस्पर्क का परिणाम थों । अकबर के समथ तक इसको 
जमीन तेयार हो चुकी थी और अकबर तथा उसके उत्तराधिकारी उसो 
सार्ग पर चले जिसे उनके तुर्की तथा अफगानी पूर्वजों ने उनके लिए बनाया 
था । अस्तु, मुसलमानों का यह प्रारम्भिक काल हिन्दू-मुस्लिस सम्पर्क के 
फलस्वरूप विकसित सामाजिक समन्वय में मुख्य पद-चिन्ह था । 


मुसलमानों तथा हिन्दुओं दोनों ने हो विभिन्न रूक्षणों को अपना 
लिया था । यहां उनमें से कुछ का वर्णन किया जाता हें। प्रारम्भिक 
काल में मुस्लिम बादशाहों के दरबारी जीवन एवं समारोहों में कई 
ऐसे लक्षण मिलते हें जो हिन्दुओं से लिए गए थे । उदाहरणार्थ, “बुरी 
आँख” का जादू-टोना प्रचलित था । इसमें और हिन्दुओं की “उतारा” 
प्रथा में बहुत सामंजस्य है। आरतो-उत्सव भी प्रचलित था। इसे “निसार” 
कहा जाता था ओर इस उत्सब पर सोने ओर चांदो के सिक्कों तथा 
बहुमूल्य जवाहरात से भरे थाल लेकर बादशाह के सिर पर से उन्हें कई 
थार उतार कर गरीबों में बांट दिया जाता था। साथ हो, दरबारो शिष्टा- 


चार तथा अनुशासन के फलस्वरूप अहले दौलत ( शासकवर्ग ), अहले 
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सआदत (बृद्धिजीबी वर्ग), अहले म्राद ( सनोरंजन करने वाला वर्ग ) 
आदि विभिन्न वर्गों के लिए दरबारों में बेठने की क्रमवार पृथक-पृथक 
व्यवस्था होने रूंगी । हिन्दू राज्यों में भी यह व्यवस्था अपनाई गयी । 
धीरे-धीरे हिन्दू लोग उच्च शासकीय पदों पर नियुकत होने लगे । बाबर 
ने एक ऐसे हिन्दू का वर्णन किया हैँ जिसकी उपाधि “खानेजहाँ” थी ओर 
जो मुगलों को परेशान किया करता था । हेमू नामक एक हिन्दू अफ़गानों 
का सेनापति था । जब वह अफगानों के एक दल को पराजित करके लौटा 
था तब उसके सुल्तान ने उसे “विक्रमादित्य” की उपाधि तथा कई पुर- 
ध्कार दिए थे । राजपुत सरदार राजा और सामंत, विशेषतः काल के अन्त 
में मित्र हो गए थे। 


वंशानगत हिन्दू मठों में गुरओं और चेलों की जो व्यवस्था थी उसो 
के अनुसार मुसलमानों में न केवल पोर या शेख के पदों का जन्म हुआ 
बल्कि पोरज्ञादा और मख्रदूमज्ादा (पीरों ओर शेखों के बंशज) की प्रथा 
प्रचलित हो गयी । मुहम्मद तुगुलक सरीखे मुसलमान बादशाह अपनी 
आशभ्यन्तरिक इच्छाओं की पूति के लिए हिन्दू योगियों और साधुओं के पास 
पहुँचने लगे । 


हिन्दू राजाओं ने मुसलमानों की दास-प्रथा के कुछ तत्वों को अपना 
लिया । मुसलमानों में भो जाति प्रथा का विकास होने लगा । मुसलमानों 
के विभिन्न वर्ग एक दूसरे से पृथक ओर एक ही नगर में अलग-अलग 
क्षेत्रों में रहने लूगे। गज़ेटियर आफ इन्डिया के लेखक के शाब्दों में “जाति - 
प्रथा भारत की वायु में प्रविष्ट हे, इसके संक्रामक कीटाणु मुसलमानों 
तक में फेल गए ओर मुसलमानों में हिन्दू ढंग पर ही इसका विकास हो 
गया। दोनों सम्प्रदायों में विदेशी तत्व समाज में सबसे ऊँचे होने का दावा 
करते हैँ । हिन्दुओं में यह परम्परागत प्रथा थी कि उच्च वर्ग के पुरुष 
निम्न वर्ग की स्त्रो के साथ विवाह कर सकते थे। ठीक इसी प्रकार मुसल- 
मानों में भी प्रथा प्रचलित हो गयो। एक सेयद शोख की लड़की से शादी 
कर सकता हूँ परन्तु वह अपनी लड़की शेख को नहीं दे सकता । निम्न 
बगें नियसित जाति के आधार पर संगठित हूँ। इनमें ऐसे सलाहकार तथा 
अधिकारी होते हैं जो जाति के नियमों का उचित सख्तो से पालन कराते 
हैं । इनमें वहिष्कार की प्रथा भी प्रचलित हैं । “पारस्परिक सम्प्क के 
फलस्वरूप नई-नई जातियों तथा उपजातियों का जन्म हो गया । सुल्तानों 
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के विदेशी तथा भारतोय मुस्लिम सामन्तों में पारस्परिक ईष्याँ-देष था । 
जिस समय मुहम्मद तुगलक ने अपने शासन का उग्र प्रजातंत्रीकरण किया 
था, इतिहासकार बारनी तथा अन्य लोग उससे ऋुद्ध हो गए थे । 


जाति प्रथा पर मुसलमानों को टक्कर से दो प्रकार के फल हुए । पहली 
यह कि उदार ओर जनप्रिय धर्म का पुनरोदय हुआ और उच्च जातियों 
को सुत्रिधाएँ दी गयी । दूसरी यह कि जाति प्रथा में कठोरता आगयी 
और विशेषतः निम्न जाति के लोगों की. दशा दयनीय एवं चिन्तनीय 
हो गयो । साथ ही समाज में सीधे विभाजन हो गये | कहा 
जाता हैँ कि इस्लाम ने प्रारम्भ से ही भारतीय समाज को, नीचे से 
ऊपर तक, दो टुकड़ों में विभाजित कर दिया + ये ही टुकड़े आज दो 


पृथक राष्ट्र माने जाते हे । 


जहाँ हिन्दुओं ने मुसलमानों को जाति-प्रथा दी वहीं मुसलमानों 
ने हिन्दुओं को पर्दा प्रथा दी। यह प्रथा हिन्दुओं में कब से आई इसका 
अन्वेषण करने के प्रयत्न कुछ लोगों द्वारा किये गये हें। श्री जाफर महाभारत 
में दौपद्री को पर्दा करते हुए दिखाते हूँ परन्तु इस बात को अस्वीकार 
नहीं किया जा सकता कि “पर्दा प्रथा का वर्त मान व्यवस्थित रूप मुसलमानों 
के शासनकाल से विकसित हुआ ।”* रज़िया का उदाहरण प्रसिद्ध हें और 
यह इस बात को सिद्ध करता हें कि शाह! हरम मे पर्दा-प्रथा थी। 
फिरोज्ञशाह ने दिल्‍ली से बाहर के मकबरों पर स्त्रियों के जान पर रोक 
लगा दी थी। स्रियाँ कपड़ों से ढकी हुई पालकी में बाहर निकलती थों । 


पुरी के राजा रुद्र प्रताप की रानियाँ ऐसी ही पालकी म॑ “चंतन्य” के 
बर्गन के लिए गयीं थीं । 


कुछ मुसलमानों, सामन्तों (जागीरदारों, दरबारियों ) ने जौहर प्रथा तक 
को अपना लिया था। उदाहरणाथं, भटनायर के सूबेदार कमलुद्दीन तथा 
उनके दरबारियों ने अपनों ल्रियों और सम्पत्ति को जला दिया था और 
उसके बाद वे तेम्र से लड़ने गये थे। 


वेश-भूषा में भी विनिमय तथा परिवतंन हुआ था। मुसलमानों के 
उच्च वर्गों में हिन्दू पगड़ी तथा हिन्दुओं के उच्च वर्गों सें मुस्लिम बेश- 
भूषा प्रचलित हो गयो थी। मुसलमानों ने हिन्दुओं की स्नान, हाथ-मुह 
घोने, उत्सवों पर स्तातावि करने को प्रथा को अपना लिया था। हिन्दू 
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त्योहारों की कई विशेषताओं को भी मुसलमानों ने अपना लिया था। 
डाक्टर अशरफ़ के अनुसार वब्बेरात संभवतः हिन्दुओं की शिवरात्रि को नक़रू 
है। सुल्तानों ने इसे ज्ञीत्र ही अपना लिया था और यह तीब्रगति से फेल 
गयी थी। कई हिन्दुओं ने कुछ कुप्रथाओं को भी अपना लिया था। 
उदाहरण के लिए अस्वास्थ्यकर योनि-सम्पर्क भी प्रचलति हो गया था। 
सलिक काफ्र से अलाउद्दीन का ऐसा सम्बन्ध प्रसिद्ध हें । 


अस्तु, सुल्तान-काल के अन्त तक दोनों सम्प्रदायों के बीच सामाजिक 
सम्बन्धों का विकास होता हे और एक के उच्चवर्ग और निम्नवर्ग के लोग 
दूसरे सम्प्रदाय के उच्चवर्ग तथा निम्नवर्ग के लोगों में मिलते हुए पाये 
जाते हैँ । भारतीय संस्कृति पर इस्लाम के प्रभाव के फलस्वरूप जाति- 
प्रथा कठोर हो गयो और पर्दा-प्रथा व्यवस्थित हो गयी। परन्तु इसकाला 
में ये प्रवत्तियाँ केवल रचनात्मक स्थिति में थों। म॒ग़्लकाल में ये पुर्णतः 
विकसित हो गयों और इनके वतंमान स्वरूप हो गये । इसलिए मुगुलकाल 
सामाजिक दृष्टि से भी अधिक महत्वपूर्ण हूँ । 


मुग़छकाल में समाज में धन-घान्य-सम्पत्ति आदि की विपुलता अपनी 
चरम-सीमा पर पहुँच गई थी । सामंतों और जागीरदारों के पास अपार 
धन हो गया था और वे बिलासिता में मग्न थे । परन्तु उच्च वर्ग को 
देखते हुए निम्न वर्ग को जनता अत्यधिक निर्धन थी । 


अकबर की तुष्टीकरण की धाम्तिक नोति तथा जनता में एकता या 
सामाजिक समिश्रण लाने को इच्छा के कारण दोनों मुख्य सम्प्रदायों में 
विचारों के आदान-प्रदान हुए तथा हिन्दुओं को शासन-व्यवस्था में उचित 
भाग दिया गया। इस प्रकार, इस्लाम की पहले की कट्टरता और अंघ- 
विश्वास का अन्त हो गया था । हिन्दू और मुसलमान दोनों एक दूसरे 
की प्रथाओं की प्रशंसा करने लगे थे और उन्होंने एक दूसरे के रस्म- 
रिवाजों को, जहाँ तक संभव था, अपना लिया था । अकबर हिन्दुओं या 
मुसलमानों में बाल-विवाह, निकद सम्बंधियों में विवाह तथा बहु-विवाह 
को प्रोत्साहन नहीं देता था और वहु इन विवाहों को हतोत्साहित करता 
था । उसने यह व्यवस्था करदी थी कि विवाह के पूर्व बर तथा 
कन्या की स्वीकृति भी प्राप्त कर ली जाय । वबहेज ओर सती प्रथा को 
भी वह प्रोत्साहन नहीं देता था ओर इन प्रथाओं को बह हेय समझता 
था । हिन्दू और मुसलमान एक दूसरे के उत्सवों और त्योहारों में खुल 
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कर भाग लेते थे। अधिकाधिक हिन्दू स्त्रियों के विवाह मुसलमान शासकों 
(बादशाहों) के साथ किए जाते थे। उसने हिन्दुओं को विधवा-विवाह 
तक की स्वीकृति दे दो थी । उसने गोबध तथा घृणित जज़िया कर का 
उन्मूलन कर दिया था । वह सूर्य की पूजा करता था और अपने मस्तक 
पर हिन्दुओं को भाँति चन्दन-तिलक आदि लगाता था । वह रक्षाबन्धन 
ओर दोवाली सरीखे हिन्दू त्योहार मनाता था और कुछ निश्चित दिलों 
पर मॉसाहार नहों करता था । 


उसके उत्तराधिकारियों ने हिन्दुओं के प्रति प्रेम तथा सहिष्णुता की 
उसकी नीति का अनुकरण किया था ओर दाराशिकोह के समय में यह 
घनिष्ठ सामाजिक सम्बन्ध ( बन्धुत्व ) अपनो पराकाष्ठा पर पहुँच गया 
था । अपने जीवन भर वह हिन्दुओं के धर्म और दशशन संबंधी ज्ञान को 
खोज करता रहा । विशेषतया, वह आत्म-ज्ञान के अन्वेषण में संलग्त 
रहा । इस उद्देश्य से उसने न केवल संस्कृत ग्रंथों का फारसी में अनुवाद 
कराया अपितु उसने हिन्दू सनन्‍यासियों का भी साथ किया । उसका 
विश्वास था कि हिन्दू और मुस्लिम आत्म-ज्ञान में केवल मोखिक अन्तर हें । 
और ये दोनों आत्म-ज्ञान संबंधी विचारधारायं जहाँ मिलतो हें उसे 
दिखाने के लिए उसने “मज्माउल-बहरायन” लिखा था । 


दोनों सम्प्रदायों में इस निकट सम्पर्क के फलस्वरूप सामान्य सामा- 
जिक रस्म-रिवाज्ञ प्रचलित हो गए । मुसलमानों में आज तक उन प्रथाओं 
के अवशेष जीवित हें जो हिन्दुओं से ली गयी थीं। काइमीर भ्रमण करते 
हुए जहांगोर को वहाँ कुछ ऐसे मुसलमान मिले थे जिनके सरदार हिन्व्‌ 
राजाओं के ढंग पर रहते थे और जिनमें विधवाओं को जला डालने की 
प्रथा ( सती-प्रथा ) जेसी हिन्दू प्रथाएँ प्रचलित थीं । उनमें हिन्दुओं के 
साथ अंतर्जाती विवाह भी प्रचलित थे । आगरा तथा उसके निकटवर्तो 
जिलों में समलकाना राजपुतों का एक सम्प्रदाय है। “ये लोग सियाँ ठाकुर 
कहा जाना पसन्द करते हूं । किन्तु इनके नाम हिन्दू हैं, ये सन्दिरों में 
पूजा करते हैँ, “जय राम” कह कर परस्पर नमस्कार करते हें, मृतक 
को जलाते हें परन्तु इसके साथ-साथ इनमें खतना ( मुसलमानों ) की 
प्रथा भी प्रचलित हैँ । गुजरात में कच्छ के मंमन लोग हें जो भाँस नहों 
खाते, उनसें खतना की प्रथा नहीं हे, ब्रह्मा, विष्ण शिव (हिन्दू त्रिदेव) 
की पूजा करते हें और इमामशाह को, जिन्होंने उनको मुसलमान बनाया 
था, ब्रह्मा का अवतार मानते हैं । भारत के अन्य भागों में भी इसो 
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प्रकार की स्थिति पायी जातो हुँ । उत्तर प्रदेश में अनेक मुसलमान 
/“कालका सहजा माई” की पूजा करते हैँ । अमृतसर के ““'मिरासी/ दुर्गा 
भवानी तथा बंगाल के तु्क नवास लक्ष्मीदेवी की पूजा करते हें । मभंसुर 
के मुसलमानों में, ग्रामीण क्षेत्रों में, हिन्दुओं को संयुक्त परिवार की प्रथा 
प्रचलित हैँ । सामान्य धार्मिक विश्वास तथा करम्ंकाँंड के कई मत भी 
प्रचलित हें । उदाहरणाथं, पीरज्ञादाओं के धामिक ग्रन्थों में चुने हुए 
हिन्दू लेख हुँ और वे विष्णु के दसवें अवतार को पूजा करते हैं । इस 
मत की स्थापना सातवों शताब्दी में हुयो थो। पंजाब के “शम्सो” वाह्मतः 
पृर्णरूपेण हिन्दू हें परन्तु वे हिन्दु त्रिदेव के अवतार के रूप में आगाखाँ 
की पुजा करते हें । 


इस्लाम के विचार सादे, सरल, निश्चित और स्पष्ट थे जिसके कारण 
इसन कई हिन्दुओं को प्रभावित किया। इसका सामाजिक प्रजातंत्र जाति 
प्रथा के बंधन से मुक्ति पान का सुन्दर उपाय था । इसलिए भी हिन्द 
इससे अधिक प्रभावित हुए । परन्तु, यदि पूर्णरूपेण अध्ययन किया जाय 
तो इसमें कोई सन्देह नहीं रह जाता कि हिन्दू धर्म न इस्लाम में उससे 
बहुत अधिक परिवतंन किए हें जितना कि इस्लाम ने हिन्दू धर्म में 
किये है । 

हिन्दुओं ने (विशेषतः उच्चवर्ग) शीघ्र हो मुसलमानों को वेशभूषा 
तथा उनके अहारों को अपना लिया था। हिन्दुओं में पुलाव, बिरियानी 
तथा मध्यपुर्व के अन्यान्य प्रकार के खाद्य-पदार्थ प्रचलित हो गये। निराले 
फल-फलहूरोी, रहस्यपुर्णं आसव आदि प्रचलित हो गये थे तथा पाक-कला 
में नई-नई विधियाँ प्रचलित हो गयी थों। हिन्दुओं तया मुसलमानों में 
समान रूप से वे खाद्य-पदार्थ प्रचलित हो गये थे जो फारस के उच्चवर्गं 
में, रोम, चीन तथा मिस्र के सम्पकं के फलस्वरूप बहुत समय पूर्व से 
प्रचलित थे। नानक ने हिन्दुओं में मुसलमानों वेशभूषा तथा रहन-सहन 
के ढंग पाये थे। पायजामा तथा चपकन शिक्षित वर्ग में प्रचलित हो गये 
थे। हिन्दू परिवारों में हुक्का पीने तक का रिवाज्ञ हो गया था। संक्षेप 
में, मुसलमानों ने जो वेशभूषा, रस्म रिवाज आदि प्रचलित किये थे थे विदेशी 
नहीं रह गये थे तथा हर जगह उच्चवर्ग नें उनको अपना लिया था। 


अस्तु, हिन्दुओं ने मसलमानों के सामाजिक जीवन तथा रस्मरियाज्ञ 
पर ओर मुसलमानों ने हिन्दुओं के सामाजिक जीवन तथा रस्मरिवाज् पर 
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जो प्रभाव डाले थे वे उल्लेखनीय हैँ । श्री राज़ेन्द्रप्रसाद ने “डिवाइडेड 
इंडिया” नामक अपनी पुस्तक म॑ बिहार के कुछ उदाहरण लेकर यह प्रकट 
किया हैँ कि जन्म, मृत्यु तथा विवाह आदि सामाजिक संस्कारों में ये 
दोनों सम्प्रदाय एक दूसरे के कितने निकट आ गये हें। यहाँ इस संबंध 
में कुछ उदाहरण हम प्रस्तुत कर रहे हें। पुत्र-जन्म के अवसर पर कुछ 
गोत गाये जाते हे जिन्हें सोहर” कहा जाता हे। दोनों सम्प्रदायों की 
ल्रियाँ ये गीत गाती हें। गर्भावस्‍था म॑ ल्लियाँ खाद्य-पदार्थों को नहीं स्पशं 
करती हे जो अन्य लोग खाते हूँ । एंसा माना जाता हूँ कि घर में भत- 
प्रेतों का आगमन होता हूँ। बच्चों के बाल काट दिये जाते हेँ । मुसल- 
मानों में भी ये सब प्रथाएं प्रचलित हें। 


हिन्दुओं में विवाह-समारोह बड़े उत्साह तथा धम-धाम से मनाना जाता 
है । इस्लाम में इस कार्य म॑ं सादगी रहतो है, परन्तु उनमें भी वर-यात्रा, 
समारोह, तड़क-भ डक, धमधाम, दावत तथा विवाह में हँसी--मज़ाक आदि 
को हिन्दू प्रथाएँ प्रचलित हो गयीं। उदाहरणाथं, मुसलमानों में भी जब 
वर-पक्ष फे लोग कन्या-पक्ष के घर पर जाते हैं तब वे अपने साथ 
“सोहागपुरा” नामक एक प्रकार की टोकरी ले जाते हें जिसमें, ठीक 
हिन्दुओं की भाँति, मसाले, फल, मिठाइयाँ, रंगीन सुत (कलावा), चावल 
आदि वस्तुएं रहुतो हें। इसी प्रकार म॒ृत्यू के बाद भी म्‌सलमानों में, कुछ 
ऐसी क्रियाएँ की जाती हें जो हिन्दुओं की क्रियाओं से मिलती-जुलती 
हैं। मलाबार के “मोपला” लोग हिन्दू क़ानून पर चलते हे और उन पर 
हिन्दू क्रानन लाग होता हें। दोनों सम्प्रदायों की स्त्रियाँ कई प्रकार के 
सामान्य आभूषण पहनतो हें । “उपय क्‍त वर्णन से ऐसा प्रतीत होगा 
कि दोनों सम्प्रदायों ने एक दूसरे पर काफी प्रभाव डाला था।” 


अन्य क्षेत्रों की भांति इस क्षेत्र में अकबर ने बड़ा योगदान किया 
था। उसने दो भिन्न सम्प्रदायों के स्थान पर एक भारतीय राष्ट . 
(क्रौम) की सृष्टि करने का प्रयास किया था । बारतोलो के दाब्दों सें 
४/एक शासक द्वारा शासित साम्राज्य के सदस्यों का परस्पर विभाजित 
रहना अनुचित है । इसलिए, हमें सबको इस ढंग से एक बनाना 
चाहिए ताकि वे एक तथा सब रहें, उनको इस बात की पूर्ण सुविधा रहे 
कि एक धर्स के लोग दूसरे, धर्म की अच्छाइयों को ग्रहण कर सके। 
इसलिए ईश्वर को भक्ति करनी चाहिए। जनता में शान्ती तथा साम्राज्य 
में सुरक्षा कायम रखनो चाहिए ।” 
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साहित्य तथा शिक्षा 


अंत में, हम इसका अध्ययन कर रहे हैं कि साहित्य के क्षेत्र में दोनों 
सम्प्रदायों ने एक दूसरे पर कहाँ तक प्रभाव डाला । 


पहली बात यह हे कि अकबर के पहले मुस्लिम आक्रमण भुख्यतः 
राजनोतिक दृष्टि से दमनात्मक था । जनता (हिन्दुओं) ने धर्म में, जो 
दुःख के समय जनता को पीड़ाहरन औषधि होती है, मुक्ति (राहत) पाने 
का प्रयत्न किया । इससे भक्ति का विकास हुआ जिसके फलस्वरूप प्रचुर 
सात्रा से धामिक साहित्य की रचना हुयी । यह साहित्य भारत के विभिन्न 
भागों की क्षेत्रीय भाषाओं से लिखा गया ताकि सब लोग उसे समझ 
सके । इस प्रकार साहित्य के क्षेत्र मे भारतीय संस्कृति पर इस्लाम का 
एक यह्‌ प्रभाव हुआ कि उसने प्रांतीय भाषाओं तथा साहित्य की उन्नति 
एवं विकास को दाक्ति दो । यह भी समझ लेना चाहिए कि कई ससल- 
मान प्रचलित भाषाओं में लिखने लगे ताकि समस्त जनता उनके उपदेश्ञों 
की ओर आकर्षित हो सके । इसके फलस्वरूप “हिन्दवी” भाषा का 
विकास हुआ जो बाद में उद्द या हिन्दी में बदल गयो। ग्यारहबों शताब्दी 
में प्रसिद्ध कवि ससूद अपनी रचनायें हिन्दवी भाषा में लिखते थे। 


दूसरी बात यह हू कि इसलकाम ने उस भाषा को जन्म दिया जो आज “उर्दू” 
के नाम से प्रसिद्ध हैं। इसका विकास हिन्दुओं तथा मुसलमानों के विचारों को 
प्रकट करने के लिए सामान्य माध्यम के रूप में हुआ था । 


तीसरी बात यह हे कि मुसलमान अपने साथ ऐतिहासिक लेख की परिपाटी 
लाये थे। भारत के प्रत्येक मुस्लिम राजवंश तथा मुगलों के प्रत्येक बादशाह 
के शासन काल में जो फारसो इतिहास लिखे गये थे उन्होंने न केबल उन्हीं 
लोगों को अध्ययन की सामग्रो दी थो अपितु हिन्दू लेखकों और राजाओं के 
लिए एक उदाहरण प्रस्तुत किया था जिससे उनमें भी इसका ज्ञीघ्‌ विकास हो 
गया। इस प्रकार भारतोय साहित्य में एक नवीन तथा बहुत उपयोगी तत्व 
प्रचलित किथा गया। यदि सभो इतिहासों, जीवन-चरित्रों तथा पत्रों को ले 
लिया जाय तो १७वों और १८वीं शताब्दी में इसका सुन्दर स्वरूप हो गया। 
यदि इन सामग्रियों का अभाव होता तो, वास्तव में, मध्य कालीन भारत का 
इतिहास ही न लिखा गया होता। 


चौथी बात यह हैँ कि निम्न श्रेणी की नौकरजश्ञाही ने एक प्रशासकीय 
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गद्युहोली प्रचलित कर दी थी। इसमें कायस्थों तथा काइश्मोरो ब्राह्मणों ने 
नेतृत्व किया था और मराठा चिटनिसों तक ने अपनी भाषा में इस गद्यशैल्ी का 
अनु करण किया था। 


पांचवों बात यह हे कि हिन्दू संस्कृति को समझने के लिए अनेक मुसलमान 
संस्कृत ग्रन्थों के न केवल फारसी में बल्कि देशीय भाषाओं में भी अनुवाद किये 
जाने को प्रोत्साहन देते थे। उदाहरणार्थ, बंगाल के मुसलमान राजाओं ने वहाँ 
की भाषा में संस्कृत ग्रन्थों के अनुवाद कराये थे। इस प्रकार, तेरहवों 
शताब्दी के बाद भारत में भारतीय साहित्य का रामातंद द्वारा चालित भक्ति- 
आन्दोलन के साथ नया पुनरोदय हुआ था। 


और आलिरो बात यह हे कि काराज़, सुलेव तथा हस्तलिपियों को भषित 
अक्षरों तथा सुन्दर चित्रों से सजाने की प्रथा प्रचलित करते के साथ-साथ म्‌ स- 
लमानों ने लेखन-कला को प्रोत्साहन दिया। संक्षेप में, भारत में मुसलमानों के 
आगमन का बसा हो गंभीर प्रभाव हुआ जंसा कि यूरोप में उस समय हुआ था 
जबकि तुर्कीवासियों ने कुस्तुन्तुनिया से यूनानियों को भगा दिया था और 
इन्होंने अपनी सभ्यता को शेष यूरोप में फलाया । 


अब हम इस विषय के कुछ उदाहरण प्रस्तुत कर रहे ह कि मुसलमानों ने 
भारतोय साहित्य में क्या-क्या पूतियाँ कों। भारतीय-मुस्लिम साहित्य के क्षेत्र 
में भुगलों से पूवं खुसरो सजसे महत्वपुर्ण व्यक्ति था। खुसरो का कवित्व काल 
सन्‌ १२५३ ई० से १३२५ ई० तक का हूं । ये कई भाषाओं, विशेषत: खड़ी 
बोली और ब्रजभाषा के मिश्रण हिन्दवी के प्रथम सर्वेश्रेष्ठ कवि थे। इनमें 
विभिन्न प्रकार की प्रतिभा थी। ये संगीतज्ञ, कवि, इतिहासकार तथा गद्य- 
लेखक थे। खुसरो राजदरबारी (सामन्त) तथा विद्वान्‌ माने जाते हें किन्तु 
वे जनता के बीच से आये थे और उनमें तभो सच्ची अनभूति होती थी 
जब वे जनता के बीच में रहते थे। इललिए उनका हिन्दवी काव्य सरल हू 
तथा वह जनता को प्रत्यक्ष रूप में आकर्षित करता हूँ । उन्होंने गीतों के रूप 
में कई पहेलियाँ भी लिखी थीं। इस क्षत्र मे उनका सब से बड़ा योगदान काव्य 
ही सरल शी प्रस्तुत करना हूँ और यह काव्य तत्कालीन जनता को प्रचलित 
'ाया के स्वरूप का भी संकेत करता हूँ । उन्होंने अरबो, फारसी, तथा हिन्दवी 
हब्दों का एक शब्द-कोष भी लिखा था। इस लिए खसरो को उर्वू का पिता 
तानना चाहिए। 


गे रशाह के शासन-काल में अवध के प्रसिद्ध कवि मलिक मुहम्मद जायसी 
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की उन्नति हुईै। वे सुमधर अवधो भाषा में अपनो रचनाएँ करते थे 
और गाते थे। किसी अं में वे अमोर खुसरो तक से श्रेष्ठ थे. क्योंकि खुसरो 
म्‌स्लिम समाज तक ही सोमित थे किन्तु जायसो न॑ हिन्दू धर्म ओर इस्लाम 
दोनों का गहन अध्ययन किया था। वे भारत के क्षेत्रीय भाषा के सबसे 
प्राचीन कवि हु और उतकी रचनाओं को समानता आज भी कोई रचना नहीं 
कर सकती। अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “पदमावत” में उन्होंने चित्तौड़ के राजा 
रतनसेन की प्रसिद्ध कहानी की, लंका की राजकुमारों पदमावत के साथ राजा 
के विवाह, अलाउद्दोन खिलजी से उसके युद्ध, अलाउद्दीन द्वारा उसके कारावास, 
अपनी रानी की चाल से कारागार से निकल भागने, आदि मुख्य-मुख्य घटनाओं 
का वर्णन किया हूँ । 


| 


प्रेम-कहानो के द्वारा जायसो ने 'पदमावत”"' में सुफीमत के सिद्धांत प्रस्तुत 
किये हेँ। उन्होंने मुख्यतः जो शंली चलाई थी उसके अनुयायी “मगावती, 
के लेखक कुत्ब॒ुद्दीन शेख सरीखे लेखक थे। अब्दुरंहमान, बब्बर, दाऊद सरीखे 
अन्यान्य मुसलमान कवि भी अपने-अपने समय की क्षेत्रीय भाषाओं से 
अपनो काव्य-रचना करते थे। धामिक साहित्य के क्षेत्र में इनके अतिरिक्‍त 
कबीर का नाम सबसे बड़ा हूं । कबीर के विषय में इसी अध्याय में पहले ही 
प्रकाश डाला जा चुका हूं। 


कितु, भारतीय साहित्य का यह सब प्रोत्साहन मुख्यतः व यक्तिक प्रयास 

का परिणाम था, दिल्‍ली के सुल्तानों में हिन्दू साहित्य अथवा संस्कृति के प्रति 
कोई प्रंम नहों था केवल प्रांतों में, कुछ शासकों न भारतीय शिक्षा में कुछ योग 
दिया था। इन शासकों में बंगाल के गासक प्रमुख तथा उल्लेखनीय थे। इस 
संबंध म॑ हम यहाँ पर एन०एन०ला की “प्रोमोशन आफ़ रूनिंग इन इन्डिया' 
नामक पुस्तक का कु छ अंश उद्धृत करते हे। “बंगाल के शासकों के प्रयत्न 
केवल मुसलमानी विद्या की उन्नति तक ही सीमित नहीं थे। उन्होंने विद्या 
(साहित्य) की प्रगति को एक ऐसे नए स्लोत में ढालन की ओर ध्यान दिया 

था जिसमें बंगाल-भाषी जनता की विशेष रुचि थो। बंगाल के मुसलमान 
शासकों का ध्यान सर्वप्रथम रामायण तथा महाभारत की ओर आक्ृष्ट 
हुआ था। उन्हीं के आदेश से इन दो वोरगाथाओं का उस प्रदेश की क्षेत्रीय 
भाषा-बंगला-में अनुवाद हुआ था। बंगाल के नसोरशाह (सन्‌ १२८२-१३२५) 
के आदेश से महाभारत का प्रथम बंगला संस्करण लिखा गया था। 
नसी रज्ञाह्‌ बंगाल प्रांत की क्षेत्रीय भाषा-बंगला भाषा-के महान्‌ संरक्षक थे । 
सहान्‌ कवि विद्यापति न॑ उनको अपना एक गीत समपित करके उन्हें 
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अमर कर दिया है ।” (पृष्ठ १०७) । “सम्राट हसेनशाह भो बंगला भाषा 
के महान्‌ संरक्षक थे । उन्होंने बंगला भाषा में भागवत पुराण का अनुवाद 
करने के लिए माताधर बसु को नियुक्त किया था।” हुसेन ज्ञाह के पुत्र तथा 
उनके एक सेनापति परागल खां ने बंगाल भाषा में महाभारत के कुछ अंश का 
अनुवाद किया था। हिन्दू राजाओं ने भी इन उदाहरणों का अनृकरण किया 
था। इस प्रकार इन मुसलमान शासकों के प्रयत्नों से बंगला भाषा अपने 


निजी रूप में आ गयो थी। 


शिक्षा के क्षेत्र में, शासकों ने इसके लिए कोई पृथक विभाग नहों रखा 
था। उन्होंने इसे धामिक विभाग के अन्तगंत रक्‍्खा था । परन्तु वे विद्वानों तथा 
पाठशालों एवं महाविद्यालयों (मकतबों तथा मदरसों) को अनुदान-आर्थिक 
सहायता-दिया करते थे। फिरोजशाह द्वारा स्थापित मदरसे तथा जौनपुर 
के मदरसे सबरों आधिक विख्यात थे। एसा नहीं प्रतीत होता कि इस्लासी 
शिक्षण-संस्थाओं या शिक्षण-सिद्धान्तों ने भारतोय शिक्षा पर कोई प्रभाव 
डाला था। इसके बावजूद भी दोनों में बहुत बड़ा सामंजस्थ था। जिस 
प्रकार हिन्दू पंडित लोग छात्रों को अपने घर पर शिक्षा देते थे, ठोक 
उसी प्रकार मौलबी लोग भी अपने घर पर विद्याथियों को पढाया 
करते थे। जिस प्रकार मन्दिरों में पाठशालाएं होतो थीं उसी प्रकार 
मस्जिदों में मक़तब होते थे। जिस प्रकार हिन्दुओं में शिक्षा के क्षेत्र में बेय- 
क्तिक कार्य होता था उसी प्रकार मुसलमानों में भी शिक्षा के क्षेत्र में वथक्तिक 
कार्य होता था। दोनों के पाठ्यक्रमों में, विशेषतः प्राथमिक शिक्षा में, भी 
बहुत व्यापक सामंजस्य था। प्राथमिक शिक्षा में, सामंजस्थ भी था स्त्रियों 
को भी शिक्षा दी जाती थी, परंतु घर पर। ऐसा नहीं प्रतीत होताकि 
सुल्तान-काल मे एक ही शिक्षण-संस्था में हिन्दू तथा मुसलमान छात्रोके 
पढने को प्रोत्साहन दिया जाता था। 


परन्तु, जब सुल्तान-काल समाप्त होता ह तब भारतीय शिक्षा एवं साहित्य 
के प्रति मुसलसानों के रूख में परिवर्तत देखने को मिलता हूं जब कि इसके 
पहले कुतुब॒द्दीन ऐबक का सेनापति बख्त्यार खिलजी नालन्दा तथा नवियाँ 
के बौद्ध विद्वविद्यालय को नष्ट-भ्रष्ट कर देता हें, अनेक विद्वानों की ह॒त्या कर 
देता हें और अनेक ग्रन्थ जला डालता हूँ। फिर भी, दीर्घकालीन संसर्ग, 
भारतोीय-मुसलमानों की संख्या में उत्तरोत्तर वृद्धि तथा भारत में कई 
उदार आऑदोलनों के प्रभाव के फलस्वरूप हिन्दुओं और मुसलमानों ने एक दूसरे 
के विचारों तथा रस्म-रिवाजों को अपना लिया। मध्य काल में भारत में 
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प्रसिद्ध मुसलमान विद्वान तथा सन्‍त लोग रहते थे और कार्य करते थे। 
उन्होंने इस देश में इस्लामी दर्शन के सिद्धांतों तथा योगिक शिक्षा (वेदान्त ) 
के बीजारोपण में सहायता की थी। पारस्परिक सद्‌ भावना और जानकारी 
प्राप्त करन की इच्छा के कारण ही काइमीर के जंत्‌ुल आब्दीन तथा बंगाल 
के हुसेनशाह सरीख सूसलमान शासकों के दरबारों म॑ हिन्दू धर्म के साहित्य 
का अध्ययन तथा अनुवाद आदि किया गया था। मुस्लिस राजवरबार, 
उपदेशक तथा साधु-सन्‍्त योग और वेदान्त सरीखे हिन्दू दर्न, ज्योतिषविद्या, 
ओषधिविज्ञान के अध्ययन कौ ओर आकर्षित हुए थे। इसी प्रकार हिन्दू 
खगोल विशेषज्ञों ने भी मुसलमानों से पारिभाषिक शब्द, अक्षांश तथा मध्यान्ह 
रेखा की गणना, पंचांग के कुछ विषय, जन्म-पतन्नी की 'ताजिक' 
नामक एक शाखा, औषधियों में धातु संबंधी कुछ रसायन-द्रव्य तथा 
रसायन-विज्ञान की कुछ प्रणालियाँ लो थीं। फारसी, अरबी तथा तुर्की शब्दों 
एबं संस्कृत से निकली हुयी भाषाओं एवं विचारधाराओं के मिश्रण से उर्दू का 
विकास हिन्दुओं और म्‌सलमानों के भाषा संबंधी समन्वय का प्रमाण हे । 
दो संस्कृतियों के इस सम्मिलन के फलस्वरूप कला, निर्माण-कला तथा संगीत 
में नई-नई दोलियों का विकास हुआ किन्तु उनके मोलिक तत्व प्राचीन हिन्दू 
ही बने रहे। केवल उनका वाह्मय स्वरूप मुस्लिम राजदरबारों के उद्देद्य की 
पति के लिए अभारतीय हो गया। इस्लाम के पृष्ठों में कोई एबरो, 
एविसेना, तवरी या मसूदी नहीं हुआ परंतु भारतीय-फारसी साहित्य में कुछ 
ऐसे महान साहित्यकारों के नाम हे जिनके ग्रन्थ आज भो भारत की परम्परागत 
सम्पत्ति के अंग मान जाते हूं । 


अस्तु, सुल्तान-काल साहित्य तथा शिक्षा के क्षेत्र में निर्माणकारी युग था 
जिसके परिणाम मुगल काल में एकत्रित किये गये थे। मुग़लों ने धामिक 
सहिष्णुता को विवेकपूर्ण नीति को प्रारम्भ किया था। इससे आरंभ से ही 
प्रभाव होता रहा । बाबर ने हुमायूं को जो वसीयतनामा दिया था यहाँ पर 
हम उसके एक अंश को उद्धत करते हे -ए मेरे बेटे ! भारत में भिन्न-भिन्न 
एवं विपरीत धर्मों के मानने वाले लोग रहते हें। ईश्वर को धन्यवाद हे कि 
बादशाहों के बादशाह ने तेरे हाथ में इस देश का शासन सौंपा हैं । इस लिए 
तेरे लिए यह उचित होगा कि :- 


१--तू अपने मस्तिष्क को धासिक पक्षपात से कभो भो प्रभावित न॑ 
होने देना ओर इस देश के सभो विचारों के लोगों की धामिक प्रथाओं एबं 
योग्यताओं का उचित सम्मान करते हुए निष्पक्ष न्‍्याय करना। 
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२--विशेषतः गोवध से अपने को दूर रखना। 


३--किसी भी सम्प्रदाय के पुजा-पाठ के स्थानों को कभी भी नष्ट 
मत करता । ' 


बाबर के इस वसीयतनामा की एक प्रतिलिपि भोपाल सरकार के राज- 
कीय पुस्तकालय में हें। 


हुमायूं ने सतकंतापूर्वक इस नीति का अनुकरण किया और कालिजर का 
हिन्दू राजा पहली बार साम्राज्य का एक सामन्त बनाया गया। अकबर के 
आधीन इस नीति को पूर्णतः कार्यान्वित किया गया। और अकबर के समय में 
हिन्दू साहित्य पर इस्लाम का ओर मुस्लिम साहित्य पर हिन्दू का इतना अधिक 
प्रभाव पड़ा कि एक लेखक ने इसे “क्षेत्रीय भाषाओं के साहित्य का आगस्टन 
युग” तक कह डाला हूं । इस अध्याय के इस विभाग के प्रारम्भ में जिन 
प्रभावों का वर्णन किया गया हूँ वे इस काल में पुर्णत : अपना काम कर रहे 
थे। उदाहरणाथे, अकबर ने मनोहर, जयतराम , बीरबल, होलराय, टोडरमल 
राजा भगवानदास, राजा मानसिह, नरहरि, गंगा तथा अन्य कई हिन्दू विद्वानों 
को संरक्षण दे रखा था। तानसेन तथा बिलास, नानक, सुरदास और रंगसेन को 
जो प्रोत्साहन दिया था वह उल्लेखनोय हू । मुकुन्द, महेश, जगन, हरिबंस और 
राम सरीख हिन्दू चित्रकारों को भी उसका संरक्षण प्राप्त था। 


संस्कृत के अनंकानक ग्रन्थों के अनुवाद किये जा चुके थे। उदाहरण के 
लिए नक़ोबखां, अब्दुलक्रादिर, हाजी, फ़जी तथा अन्य लोगों ने मिलकर 
महाभारत का अनुवाद किया था। अब्दुलक़ादिर न॑ 'रासायण' का, 
हाजी इब्राहिम ने अथर्वबेद का, फ़ेजी न॑ 'लीलावती”' का, नसरुल्‍ला मुस्तफा 
तथा हुसियानों वायज्ञ न पंचतन्त्र” का अनुवाद किया था। “नल-दमयन्ती” 
का भो फ़ारसी छन्दों में अनुवाद हुआ था। एक सहसत्र वर्ष के इतिहास के 
अतिरिक्त सिहासन बत्तीसी, राजतरंगिणी तथा खगोल-विज्ञान संबंधी कुछ 
ग्रन्थ भी अन्‌दित किये गये या लिखे गये थे। 


आलम, जमाल, क़ादिर, मुबारक, रहीम ज॑से कई मुसलमान लेखकों ने 
हिन्दी में या भारतीय विषयों पर अपनी पुस्तक लिखी थीों। इनमे रहीम सबसे 
प्रसिद्ध थे। इनका पूरा नाम अब्दुरंहीम क्ानखाना था। ये हिन्दी के महान्‌ 
कवि हैं। साथ ही ये फ़ारसी, अरबी तथा संस्कृत के पूर्ण विद्वान थे। ये इतने 
दानो और उदार थे कि एक बार इन्होंने हिन्दी के महान्‌ कवि गंगा को पुरस्कार- 
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स्वरूप ३६लाख रुपए दे दिए थे। इनके उपदेश तथा नोति युक्त छन्‍्द बहुत 
प्रसिद्ध हें । 


रहीम ने फ़ारसो में कुछ पुस्तक तथा संस्कृत में कुछ छन्‍्द लिखने के अति- 
रिक्त हिन्दी में लगभग आठ पुस्तकें लिखी हें । उनकी कविताओं में उन्हें 
सानव-जीवन की समस्याओं का पूर्ण ज्ञान होन का प्रतिबिब प्रकट हैँ। वे 
ब्रजभाषा तथा अवधी एवं हिन्दी काव्य की कई शलियों के अधिकारयुकत 
विद्वान थे। बिहारी सरोख कई महान हिन्दी कवियों तक ने रहीस के कई 
छन्दों के विचारों को चोरी को ह। अस्तु, कबीर के बाद रहीम भारतोय- 
म्स्लिम साहित्य के सर्वेश्षेष्ठ विद्वान थे। 


सभी बादशाह ग्रंथों के महान संग्र हकर्ता थे और वे सब। प्रकार के लेखों 
को प्रोत्साहन देते थे। इतिहास, चरित्रोपाख्यान तथा कहानो आदि का बहुत 
प्रचलन हो गया था। चित्रकारों द्वारा पुस्तकें सुन्दर-सुन्दर चित्रों तथा रंग 
बिरंगे अक्षरों से सजा दी गयीं। सुलेख-कला भी खूब प्रचलित हो गई और वह 
उत्कृष्ट भी हो गयो। अकबर के रूप में भारत न पहली बार एक एंसा महान 
मुसलमान बादशाह पाया था जो समान द्‌ िट से हिंदुओं और मुसलमानों की 
शिक्षा को आग बढाने के लिए उत्सुक रहता था। उसके शासनकाल में 
हिन्दू-मुरालमान दोनों एक ही विद्यालय में पढ़ते थे। इन विद्यालयों में राजा 
तथा उसके परामशंदाताओं द्वारा बताए गए अच्छ तरोकों से शिक्षा दी जाती 
थी। राजकीय संरक्षण के अधीन अनेकानेक मक़तब ओर मदरसे खुल गये। 
जाति-धर्म-भेद किये बिना छात्रोंको वृत्तियाँ तथा आथिक अनुदान दिये जाते थे। 


दारा हिन्दुओं तथा उनके साहित्य को संरक्षण देता था यह पहले ही 
बताया जा चुका हें। उसने अपनी अंगूठियों पर हिन्दी में “प्रभु” शब्द खूदवा 
रखे थे। जहाँगीर तथा शाहजहाँ न भी हिन्दी साहित्यकारों को दिया जाने बाला 
संरक्षण जारी रखा था। जहाँगीर के समय में अहमद तथा सुन्दरदास 


प्रसिद्ध हिन्दी साहित्यकार थे। सुन्दरदास को शाहजहाँ ने “महाकविराज” 
की उपाधि दो थी। 


इस काल में “दक्षिण' से हिन्दी गद्यगभी आगया था और गद्य लिखने का 
विकास भी प्रारंभ हो गया था। दक्षिण में गेंसू दराज़् बन्दा नवाज शहबाज़ 
बुलन्द ने विक्रम संवत १३९३ में सर्वप्रथम हिंदी गद्य लिखना प्रारंभ किया था। 
अकबर के समय में, उत्तर में सर्वप्रथम “भुवनदीपक” तथा “चन्द छन्द वर्णन 
की महिमा” नामक हिन्दी गद्य की पुस्तक लिखी गयी थों। 
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सत्री-शिक्षा को भी प्रोत्साहन दिया जाता था। हुमायूं की बहिन 
गुलबदन, न्रजहाँ, मुमताजमहल (जाहजहाँ की बंगम) तथा औरंगजेब की 
पुत्री जेब॒ुन्चिसा और जहांनारा नामक विदृषी महिलाएं साहित्यकारों 
में थीं। 

अस्तु, मुग़लकाल मे भारतीय इस्लाम ने भारतोय संस्कृति के सामान्य 
भंडार में आइचर्यजनक योगदान किये थे। अकबर द्वारा हिन्दुओं को संरक्षण 
दिये जान का अनुकरण हिन्दू राजाओं ने भी किया था। इसलिए, इस काल 
में जीवन के सभो क्षेत्रों म॑ हिन्दू प्रतिभा खूब पल्‍लवित हुई थी। 


भारतीय संस्कृति पर इस्लास के प्रभाव के वर्णन से संबंधित यह अध्याय 
अब समाप्त होता हूं । उक्त तथ्यों से यह स्पष्ट हो जाता हूँ कि इस्कास 
केवल विध्वंसक यंत्र ही नहीं अपितु, सभ्यता का प्रच्नारक (मिशन) 
भी था। सर सुल्तान अहमद ने लिखा हूँ कि “आज कल हिन्दुओं और 
मुसलमानों में जो मतभंद हू उनसे इन दो सम्प्रदायों में मुग़्लों के 
अधोन प्रारंब होकर शताब्दियों तक जो ऐतिहासिक बन्धुत्व चला था 
उसके अन्त हो जाने का खतरा उपस्थित हो गया है । इस बात को शायद 
ही कभी महसुस किया जाता हूं कि हिन्दुस्तान को खंडित करना इस देश में 
म्‌स्लिम शासन के इतिहास के एक रचनात्मक अंग के विरुद्ध कार्य करना होगा । 
सुदूर अतीत के भारतीय नं ताओं तथा विचारकों न इन दोनों धर्मों में समता 
स्थापित करने का प्रयास किया था। राजकुमार दाराशिकोह ने दोनों को तुलना 
एक साथ मिल कर बहने वाली दो नदियों (मज्मुल बहरीन) से की थी। 
कबीर और नानक ने इन दोनों धर्मों को एक में मिला देने का प्रयत्त किया था। 
इन दो महान्‌ सन्‍्तों ने अपनी प्रार्थनाओं में “अल्लाह और राम” के नामों को 
साथ-साथ रखा था। हिन्दू तथा मुस्लिम कलाकारों ने ऐसे सामान्य कला- 
कौदशलों को प्रचलित किया जो हिन्दू-मुसलमान दोनों कौ आवश्यकताओं 
की पूति करते थे। आनंद और सौन्दर्य संबंधी सामान्य धारणाएं विकसित की 
गयी थीं। 


मुसलमान भारत भूमि के सन्‍्तान हो गये थे। परंतु, औरंगजेब ने इस 
चक्र को विपरीत दिश्ा में घुमा दिया जिससे तत्कालीबव भारतोय राजनीति को 
भारी धक्का लगा। फिर भी, भारतीय राजनीतिक एकता उतनो ही आवश्यक 
है कि जितनो सॉस्कृतिक एकता । और इनकी पृति में ही भारत की मुक्ति हें। 
इस काल मे भारतीयता का जो पुनर्जन्म हुआ उसकी कुछ सामान्य विश षताओं 
का वर्णन करके हम इस अध्याय को समाप्त कर रहे हं। बाद के भध्य कालों 
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में मुसलमान बादशाहों का आधिपत्य था। इसलिए ए सा प्रतीत हो सकता 
है कि इन कालों न हिन्दुओं पर- समान प्रभाव डाला हू परंतु तथ्यों का अध्ययन 
करने पर यह बात सत्य नहीं सिद्ध होती। यद्यपि केन्द्र में हिन्दुओं का प्रभाव 
नहीं था तथापि परिधि पर ([प्रांतों में) हिन्दु धर्म का सुद॒ढ़ प्रभाव था। यह 
प्रभाव धीरे-धीरे केन्द्र में भी पहुंच गया। हिन्दुत्व के इस पुनर्जेन्म तथा सुधार 
में कई जागृत मुसलमानों, राजाओं, सामंतों तथा साधारण लोगों को नीतियाँ 
सहायक अंग थीं। विशेषतः म्‌ गुलों के आगमन के बाद भारत में हिन्द्‌ या भारतीय 
संस्कृति के देदीप्यमान स्मारक हो गये । धर्म, साहित्य और कला के क्षेत्र में हम 
यहाँ पर इनमें से कुछ स्मारकों का अध्ययन कर रहे हूँ । 


यह पहले ही बताया जा चुका हू कि धर्म के क्षेत्र में मध्यकालों म॑ भकतिवाद 
का आधिपत्य था। कुछ लेखकों का मत हे कि भारत में इस्लाम के प्रभाव 
से इस भक्ति-आन्दोलन का सूत्रपात हुआ परंतु, हम यह बता चुके हुँ कि यह 
स्वतंत्र आन्दोलन था और इसका सूत्रपात भागवत गीता से माना जा सकता हूँ । 
. परंतु, इसको अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि इस आन्दोलन का एक अंग 
हमें सुफोसत से मिला था। परन्तु, इस अंग में भी ए से तत्व हे जो भक्ति-बाद 
की अन्य विचारधाराओं में पाये जाते हे। सूफीवाद द्वारा प्रेरित इस विचार 
धारा में केवल यही अन्तर हूँ कि इसमें एकेइ्वरवाद पर बहुत जोर दिया 
गया हूँ तथा अवतारों के सिद्धांत, पूजा-पाठ (कर्मकॉड), मूति-पुजा और 
जाति-प्रथा का खंडन किया गया हे। परंतु, उपनिषदों के व्यापक दर्शनों में ये तत्व 
भी मिलते हुं। इस विचारधारा के मुख्य प्रवर्तकों के विषय में पहले ही बताया 
जा चुका हूं । 


इसकाल में (१२००-१७०० ) भक्ति-वाद की सभी क्षेत्रों में प्रगति जारी 
रही ओर इसके अनेक स्वरूप हो गये । हाल में ही 'सिद्धों” का एक अन्य सत 
प्रचलित हुआ जो भक्ति-धर्मों के सन्‍्तों के अगुआ माने जाते हें। ये “सिद्ध” 
नाथ पंथियों से संबंधित थं। नाथ-पन्थियों के प्रधान गुरु गोरखनाथ हूँ जो 
शाक्त-मत के बहुत प्रसिद्ध व्यक्ति हूं । दक्षिण में भक्ति-वाद केवल शिक्षित 
वर्ग तक हो सोमित रहा, परंतु, उत्तर में, आम जनता में इसका प्रसार हो 
गया ओर इसमें कुछ अशुद्धताएं भी आ गयीं । 


इसी काल में सिक्‍ख धर्म नामक एक नये मत का उदय हुआ। नानक के 
विषय में पहले ही बताया जा चुका है । नानक के बाद कई गुरू हुए। हन गुरुओं 
में गुरू गोविन्द सिह सब से अधिक प्रसिद्ध हुए। इन्होंने ही सिक्ख-धर्म को वृड 
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आधारशिला रखोी। पाँच गुरू अर्जुनदास अपने अनुयाधियों का संगठित 
समुदाय बनाने वाले पहले गुरु थे। इन्होंने अमृतसर स्थित “अमरत्व का सागर” 
के निर्माण को पूरा किया था। इन्होंने अपने से पहले के गुरुओं तथा कई हिन्दू 
मुसलमान सन्तों के लेखों को संग्रहीत किया था। यही संग्रह “पविन्न प्रन्थ साहब' 
कहा जाता हूं जो सिक्‍खों का प्रमुख धामिक ग्रन्थ हे । जहाँगीर के हाथों से ये 
शहीद हुए थे। इससे सिक्‍खों मे क्रोध और उत्त जना फैल गयी थी जिस के कारण 
सिखों के समुदायन सेनिक समुदाय का रूप धारण कर लिया । नवें गुरु तेगबहादुर 
भी ओरंगज ब के हाथों शहीद हुए थ॑ । दसवें गुरु गोविन्दर्सिह ने अपने अन॒यायियों 
को समुचित सेनिक समुदाय के रूप में संगठित किया और “खालसा” सम्प्रदाय 
को जन्म दिया। तलवार के संस्कार से लोग इस सम्प्रदाय में शामिल होते थे । 
इसके बाद ही पंजाब में (सत श्री अकाल” (ईइवर सत्य हूँ )का सिक्‍खों का नारा 
सुनाई पड़त लगा ओर मुग़लों के विरुद्ध होने वाले यद्धों में सहस्त्रों लोग शामिल 
हो गए। बाद में रणजीत सिह के अधीन इन्होंने अपना एक पृथक राज्य स्थापित 
कर लिया। सन्‌ १७०९ में गुरु गोबिद सिह की मृत्यु हो गयी। 


जिस प्रकार ओरंगज ब की धर्मान्धता की प्रतिक्रिया के रूप में उत्तर में लड़ाक्‌ 
सिक्‍ख धर्मं को उन्नति हो रही थी ठीक उसी प्रकार दक्षिण में मराठों की लड़ाक्‌ 
राष्ट्रीयता की उन्नति हो रही थी। इन दोनों के पीछे धार्मिक प्रेरणा थी । ज्ञानेदवर, 
नामदेव, तुकाराम तथा रामदास के नेतृत्व में चलन वाले महाराष्ट्र के धार्मिक 
आन्दोलन पर पहले ही प्रकाश डाला जा चुका हें। रामदास न ही मराठों में 
राष्ट्रीयज 7गृति पेदा की थी ओर शिवाजी ने मराठों को एक सेना संगठित की थी । 


मराठों न॑ अपना साहित्य विकसित किया था ओर हमारे प्राचीन अतीत 
के अन्वेषण को प्रोत्साहन दिया था। उन्होंने राजनीति, कूटनीति का 
आविष्कार किया था और अपनी सरकार में उनन्‍्हों का उपयोग किया था। 


जिस प्रकार उत्तर और दक्षिण में राजपुत, मराठा तथा सिक्‍खों ने औरंगज्ञेब 
की धार्मिक दसन-नीति का राष्ट्रीय विरोध संगठित किया था उसी प्रकार पूर्व 
मगल काल में विजयनगर राजवंश ने भी यही कार्य किया था। इस राज्य के 
महान्‌ राजा दक्षिणी गढ़ के रक्षक थे ओर उन्होंने भारतीय संस्कृति को शुद्धद 
रूप मं जोबित रखा था। यह राज्य हिन्दुत्व तथा संस्कृत एवं प्रादेशिक भाषाओं 
के पुनर्जन्म का केन्द्र था ओर हिन्दू साम्राज्य के सनातन सिद्धांत का घोषित 
उत्तराधिकारी था। बाद में जिस ब्ेष्णवधर्म का प्रसार हुआ उसका इस राज्यवंश 
से निकट संबंध रहा। इस बंद के राजाओं ने जो मंदिर बनवाये थे और देश 
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भर में जो दान दिये थे वे तत्कालीन जनता की धार्मिक भावना के प्रमाण हे। 
इस राज दरबार में सायण सरीखे महान टीकाकार तथा विचारक और 
माधवाचायं सरोखे महान न्याय-शास्त्री रहते थे। सायण बेदों के अंतिम महा।न्‌ 
टीकाकार थे और माधवाचाये का 'पाराशर माधवीय” अधिकारपूर्ण ग्रन्थ 
माना जाता हूं। इस वंश की रानियाँ भी प्रसिद्ध लेखिका तथा विदुषयो थीं 
रानी गंगादेवी “सधुर विजयम्‌” की लेखिका थीं। इस वंश के सर्वश्रेष्ठ राजा 
कृष्णदेव राय स्वयं विद्वान तथा लेखक थे। इन राजाओं के संरक्षण में तेलगू 
तथा कन्नड़ भाषा का विकास भी हुआ था। इस राजदरबार के प्रसिद्ध कवि 
“पेदान” आज भी तेलगू भाषा के पिताओं (जन्मदाताओं ) में मान जाते हूँ । 
इस प्रकार , इस राज्य ने दक्षिण भारतीय संस्कृति का समन्वय प्रस्तुत किया 
हैं। इसी प्रकार उत्तर में मेवाड़ के राजपुत हिन्दू संस्कृति के संरक्षक थे और कुंभ 
तथा संग्राम सरीखे अनेक प्रसिद्ध राणा मुस्लिम आक्रमण के विरुद्ध हिन्दू धर्म 
के रक्षक थे। राणा कुंभ स्वयं गीतगोविन्द के टीकाकार, संगीतराज' (संगीत- 
कोष ) के लेखक तथा संस्कृत की असंख्य कविताओं के रचयिता थ । महाराणा 
प्रताप, जो हिन्दू भारत के देवता माने जाते हूँ, के शासन काल मे यह स्थिति 
पराकाष्ठा पर पहुँच गयी थी। 


साहित्य के क्षेत्र में भी हिन्दू संस्कृति ने भारत के कुछ महानतम व्यक्तियों 
को जन्म दिया और इस काल में भारत के विभिन्न भागों के क्षेत्रीय साहित्य 
की सुहढ आधारशिला रखी गयी। हिन्दी में तुलसी दास और सूरदास, बंगला 
मे चन्डीदास और विद्यापति, उर्दू में खुसरो, मराठी में तुकाराम, गुजराती 
में नरसी मेहता आदि इसी काल के साहित्यकार हूं। 


हिन्दू संस्कृति न केवल धर्म या साहित्य के क्षेत्र में अपितु कलाओं के क्षेत्र 
में भी महान थी। इस कालमें हिन्दू संस्कृति ने उत्कृष्ट कछठाओं का भी विकास 
किया। इस काल में विजय नगर, राजपृताना तथा वन्दावन में बड़े-बड़े मंदिर 
बनवाये गये । एक नये प्रकार की चित्रकला का विकास इसी काल में हुआ जिसे 
आनन्द के० कुमारस्वामी न “राजपुत चित्रकला” का नाम दिया हूं । 


इस काल के संस्कृत साहित्य के विषय में हमने कुछ विशेष नहों लिखा हू 
परंतु इसका यह अर्थ नहीं हे कि उस समय संस्कृत मृतभाषा थी। उस समय 
जन धर्म को खूब उन्नति हो रहो थो और गुजरात के हेमचन्द्र स्री सरोख महान 
लेखक थे जिन्होंने संस्कृत में अपने ग्रन्थ लिखे थे। इसके अतिरिक्त, मुगल काल 
तक सें, बनारस हिन्दू मस्तिष्क (बुद्धि) के उल्लेखनीय पुनरोदय का केसर था। 
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धर्म ज्ञासत्रों और नीतिशास्त्रों की नयी-नयी विचारधाराएं प्रचलित ही गयी 
थीं। और भारत के समस्त स्थानों के विद्वान बनारस आया करते थे। इन 
विद्वानों में कवीद्धाचार्य का नाम उल्लेखनीय हू जिनसे मित्रता करने का उद्योग 
बरनियर ने किया था। वे महान्‌ कवि ओर विद्वान्‌ थे तथा प्रतिष्ठित योगी माने 
जाते थे । थे दारा के एक गरु और शाहजहाँ के मित्र थे। वे अपने समय के 
सबसे प्रसिद्ध अध्यापक थे। इस काल में भी विधान पर टीकाएं की गईं और 
मिताक्षर तथा दयाभाव विधानों का विकास हुआ। अस्तु, इस काल में संस्कृत 
साहित्य को भी बड़ा बल मिला था। 


मध्य काल की सृरुय मुख्य सास्कृतिक प्रवतियों का अध्ययन करने के बाद 
इस काल का अध्ययन समाप्त होता हूं । उपयंक्त तथ्यों से यह स्पष्ट हो गया हैं 
कि भारत का मध्य काल धुंधला, अप्रसिद्ध या अंधकारपूर्ण नहीं था। यह अंधकार 
यूग नहीं था। यूरोप मे जो धार्मिक दमन (उग्र रूप में ) चल रहा था वह 
* भारत में नहीं था यह प्रत्यक्ष हे, अन्यथा उत्तर प्रदेश में केवल १४ प्रतिशत 
मुसलमानों के रहन तथा लगभग ६०० वर्षों तक उनके यहाँ राज्य करन का 
स्पष्टीकरण हम कैसे कर सकते। भारतीय संस्कृति पर इस्लाम का प्रभाव 
पूर्ण तथा दूर तक पहुँचने वाला था। इस्लाम न यहाँ के क्षेत्रीय साहित्यों की 
उन्नति को जमीन तंयार करने के साथ-साथ भक्तित के एक नये मत को 
प्रचलित किया था, एकेववरवाद का प्रचार किया था, निर्माणकला तथा चित्रकला 
के नए-नए स्वरूप प्रचलित किया था तथा भारतीय समाज और असाम्प्रदायिक 
भारतीय साहित्य का आधु निककरण किया था। इसन हमको उदूं भाषा तथा 
दरबारी आचार व्यवहार दिया। कितु यह बता देना उचित होगा कि जहाँ वाह्म 
रूप में इस्लाम भारत पर आधिपत्य जमाता हुआ दिखाई देता हे वही यह भारत 
की आत्मा को अपने अधीन करन में असमर्थ तथा असफल रहा । इसके विपरीत 
इसका अपना स्वरूप इतना बदल गया कि आज भारतीय म्‌सलमानों का इस देश 
के बाहर के मुसलमानों से कहीं अधिक हिन्दुओं से सम्पर्क हे । परन्तु मध्य काल 
का दुःखद अन्त हुआ। औरंगजेब की नोति ने मुगल साम्राज्य की मृत्यु की घंटी 
बजा दी थी। और अठारहवों शताब्दी (विशेषतः उत्तरार्ध) भारतीय इतिहास 
का सबसे अधिक अंधकारपूर्ण युग था। यही इस बात का द्योतक हे कि हमारो 
संस्कृति भें अभी भी किसी वस्तु का अभाव था। अतीतकाल में हमन । आत्मा 
तथा भौतिकता का जो समन्वय तथा सन्तुलन किया था वह अस्तव्यस्त 
हो गया था और इस रिक्‍त स्थान को पूति के लिए एक दूसरों 
सॉस्कृतिक शक्ति की आवश्यकता थी। * 
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आधुनिक-काल 


पन्‍्द्रहवाँ अध्याय 


* आधुनिक संस्ेति 


आधुनिक भारतीय संस्कृति का वर्णन करने के पूर्व आधुनिक काल के राज- 
नीतिक इतिहास पर संक्षिप्त प्रकाश डाल देना उचित होगा। जिस समय भारत 
मे मुगुल साम्राज्य स्थापित किया जा रहा था उस समय यूरोप कौ सध्य कालोन 
निद्रा भंग हो रही थी और पुरंगीज़ञ, स्पेनवासी ओर अंग्रेज धन-प्राप्ति , व्यवसाय- 
वाणिज्य या साप्लाज्य प्रसार के लिए यूरोप के बाहर साहसिक यात्राओं पर 
निकल रहे थे। भारत में पन्द्रहवीं शताब्दी में स्वंप्रथम पुर्तंगीज्ष लोग पहुँचे थे । 
उन्होंने भारत में आकर अरब व्यापारियों के व्यापार को दबा दिया और 
गोआ जसे स्थानों में, जो आज भी भारत स्थित पुतंगीज्ञ बस्तियों की राजधानी 
हैँ, अपने उपनिवेश तथा कोठियाँ बना लिये । 


सोलहवोीं शताब्दी में ही पुतंगीज्ञों को नील के व्यापार में डचों तथा अंग्रेज्ञों 
की प्रतिदृन्दिता का सामना करना पड़ा। वे इन दोनों कौमों से परास्त हो गये । 
डचों का मुख्य स्वार्थ मसालों के द्वीपों तक ही सीमित रह गया और भारतीय 
व्यापार पर अंग्रेज्ञों का एकाधिपत्य हो गया । हाकिन्स ओर सर टामसरो के 
द्वारा अंग्रेज्ञों न मुगुल सम्राट जहाँगीर से कुछ सुविधाएं प्राप्त कर लीं और उन्होंने 
सुरत म॑ अपनी मुख्य कोठी स्थापित कर लो अंग्रेजों के बाद फ्रांसोसी लोग भारत 
से आगये और सन्‌ १६२२ ई० म॑ उन्होंने भी सुरत में अपना व्यवसाय प्रारंभ 
कर दिया। 


राजनीतिक दृष्टि से, ओरंगज़ब के बाद मुग़ल साम्राज्य के पतन के साथ हो 
भारत में अंग्रेजों ने अपना सर उठाया। इस प्रयत्न में उनको अन्य यूरोप- 
वासियों, विश बतः फ्रांसीसियों, से तथा उन भारतीय राजाओं से संघर्ष करना पड़ा 
जो मुग़रलू साम्राज्य के पतन के बाद स्वतंत्र हो गये थे। सन्‌ १७४४ से सन्‌ १७६३ 
के बीच अंग्रेज़ों और फ्रान्सीसियों में कई युद्ध हुए। इन युद्धों के बाद फ्रान्सोसी 
हार गये। इस के बाद फ्रान्सीसियों के विरोध का मूल्य नगण्य रहा। वेलेज्ञली 
के समय में तथा नेपोलियन (प्रथम ) के पराजय के बाद यह विरोध भो शान्त 
हो गया। जहाँ तक भारतीय राज्यों का सम्बन्ध हे, भारत पुनः विभिन्न शासकीय 
शक्तियों के बीच होने वाले युद्धों का युद्ध क्षेत्र बन गया था। इन शक्तियों में मराठे, 
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निज्ञाम, मेसुर के राजा, हृदरअली और टीपू प्रमुख थे। इन लोगों ने इस बात 
को महसूस नहीं किया था कि एकता में ही उनकी म॒क्ति निहित थी। 
इसका परिणाम यह हुआ कि ये लोग एक एक करके अंप्रेज्ञों से हार गये और 
उन्नीसवों शताब्दी के पुर्वार्ध के अंत तक लगभग सम्पूर्ण भारत पर अंग्रेजों का 
अधिकार हो गया। सिक्‍ख लोग सब के बाद अंग्रज़ों से पराजित हुए थे। 
भारत के सभी अप्रभावित तत्वों ने अंग्रेज्ञों के विरुद्ध एक हो जाने का 
प्रयास किया और सन्‌ १८५७ में विद्रोह कर दिया परंतु यह प्रयत्न ग़रूत 
ढंग से किया गया जिसके फलस्वरूप आगामी ९० वर्षों के लिए भारत में 
अंग्रेज़ों की सा्वभौम सत्ता रही। विशेषतः वेलेज्ली के समय में मुगल सम्राट 
का कोई अस्तित्व नहीं रह गया था। सन १८५७ तक ईस्ट इंडिया कम्पनी ने 
एक गवन र-जनरल के द्वारा भारत मं शासन किया था। इन गवनंर-जनरलों में 
अनेक महत्वपूर्ण व्यक्ति थे। इनमें सबसे पहला व्यक्ति क्लाइब था जो पहली बार 
सन्‌ १७५७ में और दूसरी बार सन्‌ १७६५ में गवर्नर हो कर आया था। वबारेन 
हेस्टिंग्स सन्‌ १७७२ में गवर्नर तथा सन्‌ १७७४ से सन्‌ १७८५ तक गवन र-जनरलू 
थे। सन्‌ १७९९ से सन्‌ १८०५ तक वेलेज़ली और सन्‌ १८४८ से सन्‌ १८५६ 
तक डलहोजी गवनर-जनरल थें। ये लोग ब्रिटिश भारत के निर्माता माने जाते 
हैं। सन्‌ १८५७ के विद्रोह के पूर्व कैनिंग अन्तिम गवरन र-जनरल थे जो १८५७ के 
बाद भारत के प्रथम वाइसराय हुए। विद्रोह के पुर्व के काल में काने वालिस 
और बेन्टिंक सरीखे सुधारक गवर्नर-जनरल आये थे। 


विद्रोह के बाद भारत सरकार की बागडोर ब्रिटिश सम्राट के हाथ में चली 
गयी। विद्रोह के बाद, आथिक, राजनीतिक और प्रशासकीय दृष्टि से भारतीय 
साम्राज्य के संगठन तथा भारतीयता के पुनरोदय ये दो विषय मुख्यतः 
अध्ययन के योग्य हूं । इस काल में ब्रिटिश पालियामेन्ट ब्रिटिश मंत्रिमंडल के एक 
सदस्य सेक्ेट्री आफ स्टेट फार इंडिया के द्वारा भारत का शासन करती थी। 
इसी के नियंत्रण में गवनंर-जनरल रहते थे। रिपन (१८८०-८४) तथा कर्जन 
(१८९९-१९०६) इन गवर्नर-जनरलों में सबसे अधिक प्रसिद्ध थे। प्रगतिशील 
पश्चिम से भारतोयों का सम्पर्क हो जाने के फलस्वरूप भारतीयों में अपन को स्वतंत्र 
करने की इच्छा उत्पन्न हो गई क्‍यों कि स्वतंत्र होने पर ही वे जीवन के हर क्षेत्र 
में अपनी अभिलाषाओं को पूर्णा कर सकते थे। यहाँ राजनीतिक क्षेत्र में 
सन्‌ १८८५में स्थापित भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस तथा शासकों में जो संघर्ष हुआ 
यह भी अध्ययन का मृख्य विषय हूँ। अंग्रेजों ने सन्‌ १८६१, १८९२, १९०९, 
१९१९ और १९३५में कुछ सुविधाएं देकर तथा वेधानिक सुधार करके भारतीयों 
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गै स्वतंत्रता की माँग को पूरा करने का प्रयास किया परंतु, वे हमारी अभिलाषाओं 
॥ पूर्ति करने में असफल रहे ओर सन्‌ १९०५ से भारतवासियों को अपनी माँग 
गे पूरा करने के लिए संघर्ष में आतंकवाद और सत्याग्रह या सबिनय अबज्ञा 
असहयोग ) आन्दोलन सरीखी सीधी कार्यवाहियाँ करनी पड़ों। असहयोग 
॥न्दोलन महात्मा गाँधी से सम्बन्धित हु. जो सन्‌ १९२० में, तिलक की मृत्यु 
। बाद , सब से अधिक महत्वपूर्ण भारतीय नेता हो गये । काँग्रेस मुसलमानों के 
'ध्यवर्ग का पर्याप्त प्रतिनिधित्व नहीं करती थी क्‍यों कि वे सामान्यतः अंग्रेजों के 
'फादार थे ओर मुस्लिम लोग नामक उनकी अलग राजनीतिक संस्था थी। 
न्‌ १९३७ के बाद काँग्रेस और मुस्लिम लोग एक दूसरे की कटु विरोधी हो गयों 
गैर कुछ समय बाद मुसलमानों के लिए पृथक राज्य (भारत में) की साँग 
मारे समक्ष आ गयी। सन्‌ १९४७ ई० में जब अंग्रेज़ भारत से चले गये ओर 
परत तथा पाकिस्तान नामक दो साव्वंभोम राष्ट्र हो गये तब मुस्लिम लीग 
। उद्देश्य की प्राप्ति हो गयो। पाकिस्तान का जन्म संघर्ष (फट) में हुआ था 
पैर आज तक इन दोनों देशों में संघं चल रहा है । भारतोय इतिहास हमें यह 
(बक देता हैँ कि केवल एकता से ही सम्पूर्ण भारत का स्थायो कल्याण हो सकता 
'। ये दोनों देश आज भी उसी सबक का उदाहरण प्रस्तुत कर रहे हूँ । 


सोलहवाँं अध्याय 


पश्चिम ओर भारत 


आधुनिक काल में पश्चिम ने मुख्यत : अंग्रेजों के द्वारा भारत में प्रवेश किया 

और इसलिए पह्चिम के भारत के सम्पर्क की कहानी उस भारत-ब्रिटिश बन्ध॒त्व 

के साथ गयी हुयी हैं जिसका विकास मुगल साम्राज्य के पतन के बाद प्रारंभ हो 

गया था। जहाँ तक शासकीय शक्ति का संबंध हे, इस बन्धृत्व के तीन चरण या 

यूग हें जिनमे तीन रूख थे। अंग्रेजों के विजयोन्माद की समाप्ति के उपरान्त, 

अंग्रेजी राज्य के प्रथम पचास वर्षो्म एक रुख भारतीयोंके प्रति बेपरवाही का था। 

सामाजिक या धाभिक क्षेत्रों में हस्तक्षेप करके अपने विरूद्ध तुफान खड़ा कर देने 

की इच्छा उनमें नहों थी। इसका कारण यह भी था कि इस काल में ऐसे प्रसिद्ध 
विद्वान प्रशासक हुए थे जिनमें विदव-सम्यता के इस केन्द्र के प्रति कुछ श्रद्धा थी। 

ज्योंही उन्नीसवों शताब्दी आगे बढ़ी, यह रुख बदल गया और इंगर्लंड में भौतिक 

तथा वंज्ञानिक प्रगति की उन्नति से उत्पन्न स्वार्थी तथा उदार दर्शन के दबाव के 
अन्तर्गत इस बात को महसूस किया गया कि भारतीय बहुत अन्ध विद्वासी और 
असभ्य हूं, भारतीय संस्क्ृति से फोई अच्छाई नहीं निकाली जा सकती और उनमें 
अवश्य सुधार किया जाना चाहिए। इस विचारधारा के प्रतिनिधि मेकाले थें। 

राजनीति तथा प्रशासन म॑ यह्‌ विचार धारा डलहोज़ी के समय में अपनी पराकाष्ठा 
पर पहुँच गयी कितु, सन्‌ १८५७ के विद्रोह ने अंग्रेजों को भयभीत कर दिया 
इस प्रकार तृतीय चरण का प्रारंभ हुआ जबकि नई बात को प्रचलित करने के उत्साह 
को रोक दिया गया। अंग्रेज हमको सहिष्णुता और घृणा के मिश्चित भाव से देखने 

लगें। इसलिए, पश्चिमी सभ्यता की अच्छाइयों को भारत में लाने में अंग्रेजी 
दासन का प्रत्यक्ष योगदान बहुत अधिक महत्वपूर्ण नहीं रहा। 


इसके बावजूद भी ब्रिटिश सत्ता ने भारतीय सभ्यता को प्रभावित 
किया। सर हेनरी सेन का कथन हूँ कि “अपने अप्रत्यक्ष तथा अधिकांशतः 
अनिच्छित प्रभाव के द्वारा ही ब्रिटिश सत्ता ने सामाजिक विचारों तथा आचार- 
व्यवहारों को अपने अन्दर पचा लिया। हम प्रायः परिवतंन करते हें क्‍योंकि हम 
उसे रोक नहों सकते। उक्त प्रभावों में जिन्हें हम 'प्रगति' कहते हूँ, चाहे जो भी . 
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मूल्य अथवा स्वरूप हो, इससे अधिक कोई निश्चित बात नहीं हो सकती कि जब 
किसी समाज को यह स्पर्श करता है तब संक्रामक कोटाणु की भांति इसका 


च् 


प्रसार होता हे ।” 


भारत में अंग्रेजों के कार्य विध्वंसात्मक एवं रचनात्मक दोनों थे। उन्होंने 
अतीत की उन भ्रंथियों को, जिन्होंने हमें बाँध रखा था और जिनके कई अणु अब 
भी अवशिष्ट हूं, तोड़ कर प्राचीन भारतीय समाज को खंडित तथा चूर-चूर कर 
दिया। इसका परिणाम यह हुआ कि हम आज भी कुछ नए सिद्धांतों के द्वारा 
भारत को एक करने की समस्या से संघर्ष कर रहे हूँ। राजाओं का अन्त होग्या 
वे अप्रभावशाली हो गए ; उच्चवर्ग उनके प्रभाव में तथा प्रद्यासकीय सत्ता 
में आ गया; गायक, कलाकार, कारोगर आदि समस्त प्राचीन परम्पराएं गायब 
होगयों या उनका अन्त हो गया। भारत के नवीन शासन में निर्माण करने को 
प्रवृत्ति थी तथा गाँवों तक पहुँचने के लिए उसके पास सरल साधन थे। यातायात 
तथा सम्पर्क-साधन विकसित थे। इसलिए, यह शासन भारत में सर्वत्र पहुँच गया 
ओर इसने, इन्छा न होते हुए भी, युगों से चले आने वाले प्राम-संघटनों का उन्मूलन 
कर दिया तथा उनको नष्ट-भ्रष्ट कर दिया। अनियंत्रित तथा नवीन आथिक 
शक्तियों का भयंकर खे ल शुरु हो गया उसने प्राचीन संसार को छिन्न-भिन्न कर दिया । 
इन्हों नयो आथिक शक्तियों को पूंजीवाद कहा जाता हू । पूंजीवाद ने नए-नए 
बाजार बना लिए, इसकी नई-नई काय॑प्रणालियाँ प्रचलित हो गयीं, नयें- 
नये यातायात तया सम्पर्क साधन हो गये और इसमें तीन्न गति से मूल्य-परिवतंन 
हो ने लगे। परस्तु, प्राचीनता को पूर्णतः नष्ट नहीं कर दिया गया था और 
कई ऐसी प्राचीन रूढ़ियाँ भी जोवित हे जो हमारी चिन्ता तथा समस्याओं को 
ओर बढ़ाती हूें। हमारे यहाँ आज भी जाति-व्यवस्था, भाषावार विभाजन, 
साम्प्रदायिक समस्या तथा वेमनस्य पेदा करने वाली अनेक धार्मिक तथा सामाजिक 
प्रथाएं अब भी विद्यमान हें । 


अंग्रेज्ञी शासन का रचनात्मक अंग भी था। इसने राजनीतिक रूप में 
भारतोय एकता के विचार को पुनर्जन्म दिया और भारत को एकता पर 
पुन: जोर दिया गया। साथ ही, आधुनिक शासन-दयंत्र की सृष्टि की गयी 
और व्यक्तिगत वफादारी के स्थान पर संस्थागत वफादारी आ गयी जो 
इन दिनों खतरे में हे। न्‍्याय-विधान निर्धारित किए गए, यद्यपि इन 
विधानों के अन्तर्गत प्रायः प्रशासन अन्धाधुन्धी करता था। इन विधानों 
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को न्यायालयों तथा विधि-पुस्तकों द्वारा कार्यान्वित किया जाता था। हम 
इसकाल की तुलना मध्ययुग से कर सकते हें जबकि बलवानों के पक्ष में 
सदा न्याय होता था। अंप्रेज्ों ने हमें प्रतिनिधि संस्थाएँ भी दीं। सांस्क्ृ- 
तिक क्षेत्रों में, अंग्रेजी भाषा के प्रयोग तथा अंग्रेज़ी स्कूल-कालेजों की 
स्थापना के इतने अधिक प्रभाव हुए कि उनकी गणना नहों हो सकती। 
इन्हों संस्थाओं के द्वारा भारत के युवकों के मस्तिष्क में यूरोपीय 
उदारवाद से सम्बन्धित व्यक्तिवाद, कल्पनावाद, मानवतावाद, राष्ट्रीयतावाद 
आदि विभिन्न विचारधाराओं के पौधों का बीजारोपण किया गया। 


आर्थिक क्षेत्र में, शान्ति से व्यापार तथा वयक्तिक उद्योगों को वृद्धि 
की जिसके फलस्वरूप व्यावसाधिक तथा औद्योगिक प्रतिष्ठानों एवं बेकिंग 
व्यवसाय को प्रगति हुयी। नयें-नयें वर्गों का जन्म हो गया। इस काल 
में सध्यम श्रेणी नामक एक विशेष वर्ग का जन्म हुआ जो मसध्यकाल 
में नहों था। इस वर्ग ने उस मुख्य स्रोत का काम किया जिससे होकर 
पद्चिमी प्रभाव भारत में आये। भारत के प्रेसों तथा समाचारपत्रों ने 
इसको अपने विचारों को प्रचारित करने तथा इसे सामान्य बन्धन में 
बाँधन में सहायता पहुँचायी। इस वर्ग ने अस्पृश्यता-निवारण, विधवा- 
विवाह, विधवा-सदन एवं कन्या पाठशालाएं खोलने, अनाथालय एवं 
अन्धालय खोलने, पर्दा प्रथा उन्मूलन, जाति-व्यवस्था-उन्मूलन बहुविवाह- 
निषध, बाल-विवाह उन्मूलन आदि के सामाजिक आन्दोलनों के नेता का 
भी काम किया । 


अभी तक हमने भारत में अंग्रेज़ी शासन के प्रभावों का साधारण रूप 
में अध्ययन किया है। अब हम इन दो सभ्यताओं या संस्कृतियों के सम्पर्क 
के कुछ परिणामों का सविस्तार अध्ययन करेंगें। 


हमारी संस्कृति अठारहवों शताब्दी के अन्त तक ह्रास-मान, दुबंल 
तथा मृतप्राय हो गयी थी। ऐसा प्रतीत होता हे कि उस समय एक 
ऐसे युग का उदय हुआ था जिसमें अराजकता थी और उसी अराजकता 
ने यूरोपवासियों को हमारे यहाँ प्रविष्ट होने का अवसर दिया। इस 
युग में धर्म और कला, विज्ञान एवं दर्शन के क्षेत्रों में हमारा रचनात्मक 
उत्साह सर चुका था। हमारा बोद्धिक ज्ञान भी मर चुका था या केवल 
सात्र पण्डितवाद के रूप में परिवर्तित हो गया था। जिस प्रकार तेरहवीं 
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शताब्दी में इसमें जागृति पेदा करने के लिए विदेशी आक्रमण आवश्यक 
हो गया था ठीक उसी प्रकार १९वों शताब्दी में भी हमारी सांस्कृतिक 
निद्रा को भंग करने लिए विदेशी आक्रमण की आवश्यकता हो गयी थी । 


आधिक परिणाम 

अब, हम पह्चचमों प्रभावों के परिणामों का विश्लेषण कर रहे हैं। 
आशिक दृष्टि से, पद्चिम ने भारत में पूंजीवाद को प्रचलित किया, 
यद्यपि हम बंगाल से वह धन भेजते थे जिसके कारण औद्योगिक क्रान्ति के 
आधार पर इंगलेंड में पंजीवाद की प्रगति हुयी । उस समय हमारा देश ग्राम 
अर्थ-व्यवस्था से निकल रहा था ओर यहाँ के व्यवसाय, वाणिज्य तथा उद्योगों 
का विकास हो रहा था। किन्तु हमारे अपरियक्व तथा अविकसित उद्योगों 
को परिचम के क्षधात्त तथा शक्तिशाली पूंजीवाद का म्‌क़ाबला करना 
पड़ा। भारतीय उद्योग नष्ट कर विये गये और हमारे देश को पुनः उसो 
ग्राम्य अर्थव्यवस्था की शरण में जाना पड़ा जिससे वह निकलने का प्रयास 
कर रहा था। बलात्‌ स्थापित की गई शान्ति के साथ कृषि-जीवन में 
पुन: जान डालने से तत्कालीन वर्तमान कठिनाइयाँ बढ़ गयी तथा नई-नई 
समस्याएं पंदा हो गयों। भारत की जनसंख्या बढ़ गयो परन्तु देश को 
धन-धान से खाली कर दिया गया । केवल जमीन देश की पुरी आबादी 
के लिए कभी भो उचित व्यवस्था नहीं कर सकती। जमोन केवल उन 
समाजों के लिए व्यवस्था कर सकतो हू जो प्रारम्भिक स्थिति में हैं । 
इस प्रकार, अंग्रेज्ञों ने भारत की सभ्यता के चक्र को उलट देने का प्रयास 
किया। परन्तु, पश्चिम से हमारा जो सम्पर्क हुआ उसने हमारे समक्ष 
अपरिमित सम्भावनाओं के चित्र को प्रस्तुत कर दिया। बतंमान यग में ही 
हम जापानी तथा अमरोकी पुूजीवाद के उदय को देख चुके हु और किस 
प्रकार ये दोनों देश सभ्यता के अग्रदूत बन गये यह भी हम देख चुके हूं। 
इस प्रकार हमारी आथिक स्थिति तथा भौतिक शक्तियों ने भारत के 
बुद्धिजोवियों तथा मध्यमवर्ग को स्वशासन (स्वराज्य) की मांग करने के 
लिए जागृत कर दिया ताकि हमारे यहाँ भी उद्योगों को प्रचलित किया जा 
सके और हमारा देश भी धनों हो सके । दूसरे शब्दों में, पश्चिम भौतिक 
सभ्यता के जिस उच्चतर स्तर पर पहुँच चुका था उसने भारत के लिए 
एक चुनोतों तथा प्रेरणादायक शक्ति का कास किया। 
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इसके साथ-साथ हमने पश्चिम से समाजवाद या साम्यवाद के आर्थिक 
सिद्धांत प्राप्त किये। भारतोय निर्धतता की नवीन जागरूकता हमारे 
नेताओं तथा विचारकों दोनों के लिए चिन्तनीय विषय हो गई हूं । नई 
पीढ़ी ने इन सिद्धान्तों को ज्यों-का-त्यों अपना लिया। अतीत काल 
में हमारे देश में “जनता की स्थिति के प्रदन” को पीछे छोड दिया गया 
था और आर्थिक सिद्धान्तों के इतिहासकारों का यह आरोप कुछ ह॒ुद तक 
न्यायोचित हैँ कि भारत के तत्कालीन शासक जनता की भौतिक स्थिति 
को सुधारने के प्रइन के प्रति उदासीन तथा लापरवाह थे। हमारा देश 
आर्थिक रूप में बहुत पिछड़ा हुआ था। यह भी एक कारण था जिससे 
कि भारत में सम्प्रदायिकता का जन्म हो गया। च्‌कि हिन्दू लोग पहले 
धनवान या जमीदार (जंसे कि बंगाल) हो गये थे, इसलिए भारत के 
उच्चवर्ग के मुसलमानों के लिए “इस्लाम ख़तरे में हैँ” के बहाने से गरोब 
मस्लिम जनता को उनके विरुद्ध भड़काना आसान था। प्रत्येक युग या 
काल में कुछ प्रभत्वपृर्ण (प्रमुख) प्रवत्तियाँ रहतो हें। आधुनिक काल में 
आशिक प्रवृत्ति जोरदार है, इसलिए स्वभावत: भारतीय समाज में आधिक 
प्रदन व्यापक रूप में प्रकट हो गये। अतः इस क्षेत्र में पदिचिमी सभ्यता के 
हम जितने ऋणी हैँ उसे भुलाया नहीं जा सकता। हाँ, इन आधथिक 
सिद्धान्तों को हम अपनी सामाजिक तथा सांस्कृतिक परम्पराओं में कहाँ तक 
बविलोन कर पाये हें, यह दूसरा प्रइनन हैं । आज हमें पश्चिम यह शिक्षा 
दे रहा हैं कि यदि हम अपने उद्योगों, कला, यातायात-साधन, बेकिंग, 
शल्रात्ष आदि को आधुनिक रूप नहीं देते तो हमारे लिए प्रगति के समस्त 
सार्ग बन्द हो जायेंगें। अतीत काल की प्राम्य अर्थव्यवस्था के प्रक के 
रूप में विस्तृत ओद्योगिक अर्थव्यवस्था अवश्य अपनायी जानो चाहिए। हम 
इसे कितनी अच्छी तरह कर सकते हें यह दूसरा प्रइन हे, क्योंकि हमारे यहाँ 
मतभेद हे ओर हमारा देश पू जीवाद, समाजवाद तथा सांम्यवाद के संघर्षरत 
सिद्धान्तों का अखाड़ा बन गया हूं । 


सामाजिक परिणाम 


सामाजिक क्षेत्र में, पश्चिम के प्रभाव ने या तो बचाऊ उलझाव पैदा कर 
दिया ह या सामाजिक परिवतंन की प्रक्रिया की गति को और अधिक तेज्ञ कर 
दिया हूँ । हमारे यहाँ रुढ़िवादी, पुनरोदयबादी या अतीत की ओर वापस 
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ले जानी वालो विचारधाराएँ हें जो हमारे उस सामाजिक ढाँचे में पश्चिम 
के प्रवेश के प्रति हमें सावधान करतो हूँ जो दोर्धकाल से विभिन्न यूगों और 
भिन्न-भिन्न मत के मनुष्यों के आक्रमण का मुक़ाबला करता चला आ रहा 
है और जिसने अपनो वृढ़ता तथा सस्मिलन को परम्परा को आज तक 
बनाए रखा हे। दूसरी ओर, हमारे बीच में सामाजिक चिन्तन को प्रगति- 
शील विचारधाराएँ हें जो हमें समाज के एक बहुमत वर्ग पर अस्पृश्यता 
की मुहर लगाए रखने या भारतीय स्रियों को पुरुषों के बराबरो का दर्जा 
न देने से उत्पन्न होने वाले ख़तरों से सावधान करती हूँ। दूसरे शब्दों 
में, हममें सामाजिक चेतना जागृत कर दी गयी हे । इसके अतिरिक्त, पश्चिस 
ने हमारे मध्यम वर्गों को एक नया स्वरूप दे दिया हँ। मध्यमवर्गों की 
असन्तुलित वृद्धि आधुनिक भारत को सबसे अधिक महत्वपूर्ण घटना हेँ। 
वे बंचेन, आलोचक तथा व्यक्तिवादी हे। आजकल वे मध्यमवर्ग ऊपर उठ 
कर पुजीपतियों की श्रेणी में पहुँचने या ओर नीचे गिर कर सर्वहारा 
की श्रेणी में पहुँच जाने को बाध्य हें। जो इन दोनों स्थितियों में से 
किसी में भी अपने को नहीं खपा पाते वे तानाशाह या पलायनवादी हो 
जाते हैं। उन्होंने पच्चिचमी समाज की वास्तविकता को समझे बिना पद्चिचम 
के रहन-सहन तथा रस्मरिवाज़् को अपना लिया । 


वेज्ञानिक रूप 


वेज्ञानिक क्षेत्र में, पश्चिम ने हमको जीवन का गतिकज्ञील दृष्टकोण, 
वैज्ञानिक शिक्षा तथा चिन्तन का वंज्ञानिक मार्ग दिया हूँ । जंसा कि 
हम मध्य कालों के अन्त तक देख चुके हे, हमारा समाज स्थिर 
होता जा रहा था। सामूहिक विचारधारा, जिसका प्रतिनिधित्व 
न्यूनाधिक स्वाधीन जातियाँ करती हें, संयुक्त परिवार तथा गाँवों का 
स्वशासित सामृदायिक जीवन ये सब बातें हमारोी सामाजिक व्यवस्था की 
सुख्य अंग थीं। ये सब बातें आज तक अपनी असफलताओं के बावजूद 
भी इसलिए जीवित हे क्योंकि ये सानव- स्वभाव तथा समाज की कुछ 
अत्यावरयक आवश्यकताओं को पूरा करतो हें। इन्होंने हर समुदाय को 
सुरक्षा तथा स्थायित्व दिया था ओर सामुदायिक स्वतंत्रता की भावना दी 
थी। परन्तु ये विचारधाराएँ तथा व्ण्वस्थाएँ तब तक जारो रहतो हे जब 
तक वे अपने को परिवतंनशील परिस्थितियों के अनुकूल बना लेती हूँ। 
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हमारे हाल के इतिहास में ऐसा नहीं हुआ। हम लोग सामाजिक नियमों 
के क़ेदी बन गये। भारत में जिस वस्तु का अभाव था वही वस्तु आधनिक 
यूरोप के पास थी ओर अत्यधिक मात्रा मं थो। यह गतिशील तथा प्रगति- 
शील थो और इसमें जीवन भरा हुआ था। यह सभी क्षेत्रों में वेशानिक 
प्रगति पर कटिबद्ध थी। इसलिए, विज्ञान ने ज्ञान-बृद्धि के लिए असंख्य 
साग॑ खोल दिए हेँ। विज्ञान ने हमें जिज्ञासा की भावना, परीक्षण की प्रणाली, 
साहसिक कार्यों एवं कल्पना की हिम्मत दी हैँ । हम लोगों को अपन सें 
वेज्ञानिक दृष्टिकोण, सत्य और नवोन ज्ञान की खोज की मनोवृत्ति, मस्तिष्क 
का कठोर अनुशासन तथा जीवन के रहस्यों में प्रविष्ट होने की क्षमता को 
अवध्य पंदा करना चाहिए। ये सभो बातें आधुनिक परचम के द्वारा हमने 
पुनः प्राप्त कर लो हूँ। 


साहित्य 

साहित्यिक क्षेत्र में भी पश्चिम ने विभिन्न प्रकार से योगदान किये 
हैं। वास्तव में यह कहना अतिशयोक्ति न होगा कि यूरोपोय विद्वानों के 
जिस दल ने भारतोय इतिहास तथा साहित्य का अन्वेषण किया था उसके 
प्रयत्नों के द्वारा ही हमने अपनी प्राचीन सांस्कृतिक सम्पत्ति को खोज निकाला 
हैं। अठारहबीं शताब्दी में हम अपने प्राचीन अतीत को पूर्णतः भूल गये 
थे। वारेन हेस्टिग्स, सर विलियम जोन्स, सर चाल्स विल्किन्स, कोलब्रुक, 
होरेस विल्सन, जेम्स प्रिन्सेप तथा अन्य यूरोपीय विद्वानों के प्रयत्नों से हो 
प्राचीन संस्कृत ग्रन्थ न केवल पश्चिमी जगत में अपितु भारत में भी पुनः 
प्रचलित किपे गये । 


सन्‌ १८२८ से लेकर १८७० तक की अवधि में प्राच्य विद्या का खूब 
विकास हुआ। सन्‌ १८३३ से १८४४ तक हॉग्सन नेपाल में थे। इस 
बोच उन्होंने “उत्तरी” ब्रोद्द धर्म के साहित्य का आविष्कार किया। राथ 
ने सन्‌ १८४६ में “बेद के इतिहास तथा साहित्य पर एक अदभुत पुस्तक 
प्रकाशित की । उन्होंने बादलिक के सहयोग से सन्‌ १८५२ में “महान 
पीटसंबर्ग लेक्सिकन” नामक पुस्तक का लिखना प्रारम्भ किया । सन्‌ १८४९- 
७५ में ऋगवेद पर मेक्‍्समुलर का बहत्‌ ग्रन्थ प्रकाशित हुआ। प्रिन्सेप तथा 
कनिघम ने भारतीय कला, लेख तथा पुरातत्व सम्बन्धी हमारे शान की 
नींब डालो । सन्‌ १८७० से सन्‌ १९०० के बोच “पुर फे पवित्र ग्रन्थ,” 
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टूबनर की प्राच्य ग्रन्थमाला, हारवर्ड प्राच्य प्रन्यभाला, चाइल्डर का पाली 
दब्दकोष जंसी अन्य कई प्राच्य अध्ययन सम्बन्धी पुस्तक प्रकाशित हुईं। 
इसी बीच राइस डेबिड्स, वेबर तथा वियना के बहलर सरीख भाषाविदों 
के कई ग्रन्थ प्रकाशित हुए। ब॒ुहलर ने सन्‌ १८९७ ई० से “एन्साक्लोपीडिया 
आफ इन्डो-आयेन रिसर्च का प्रकाशन प्रारम्भ किया था। इस 
पुस्तक के लिखने में विभिन्न देशों के ३० से अधिक विद्वानों ने योग 
दिया हे। 


पुरातत्व-विद्या, मुद्रा परखने की विद्या तथा हमारे इतिहास को प्रकट 
करने वाले अन्य सूत्रों के क्षेत्र में अंग्रेज़ों तथा अन्य यूरोपीय विद्वानों ने 
भी नेतृत्व किया हे। अतः भारतीयों ने पश्चिम के द्वारा अपने को ही 
आविष्कृत किया। साथ ही पर्चिम ने ही हमें मुद्रण यंत्र दिया जो हमारी 
राष्ट्रीय जागृति का एक दूसरा अस्त्र रहा। शिक्षा के माध्यम रूप में 
अंग्रेज़्ी भाषा का प्रचलन भी हमारी आधुनिकता की उन्नति का प्रमुख तथा 
दक्तिशालो अंग रहा। आग्ल-साहित्य स्वतंत्रता का साहित्य हैं। हमने 
इसका गहरा अध्ययन किया और सन्‌ १९१९ के पूर्व के भारतीय राजनी- 
तिज्ञों के भाषणों से अधिक इस विषय पर प्रकाश डालन वाली दूसरी कोई 
बस्तु नहीं हे । उन्होंने जागरूक रह कर ब्रिटिश नेताओं के विचारों तथा 
कार्य-प्रणालियों का अनुकरण किया और अपने को वेसा ही बना लिया। 
इसी अंग्रेज्ञी भाषा के द्वारा हमारे समक्ष पश्चिम प्रकट हुआ ओर इसके 
असंख्य अच्छे परिणाम हुए। पह्चिमी साहित्य ने अपनी समस्त शाखाओं 
में ऐसे-ऐसे आदशोे निर्धारित कर दिए जिनकी प्रायः बड़े परिश्रम से नक़ल 
की गयो। अंग्रेजी पुस्तकों के द्वारा नई-नई विचारधाराओं की बाढ़ आ 
गयी। संस्कृत ग्रन्थों के अनुवाद किये गये जिन्होंने हमारे प्राचीन दर्शन 
का एक संकेत दिया। भारत की क्षेत्रीय भाषाओं में गद्य-साहित्य का विकास 
हो गया। समाचारपत्रों का प्रकाशन प्रारम्भ हुआ। इन्होंने न केवल हमारा 
बाह्य जगत से सम्पर्क कराया अपितु हमारे देश की राजनीतिक, आश्थिक 
तथा सामाजिक बुराइयों से हमको अवगत कराया। परन्तु हमारा शेक्षिक 
ढाँचा बहुत भारी हो गया और साधारण जनता को शिक्षा को उपेक्षित रखा 
गया । यहाँ तक कि गाँव के जिन लोगों ने शिक्षा प्राप्त की वे भी अपने- 
अपने गाँवों में अपनी शिक्षा को नहीं ले गए। इसलिए अंग्रेज़ी भाषा के 
साध्यम से शिक्षा देने का निर्णय हितकर नहीं था। कलाओं के क्षेत्र में 
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. भी पदिलिभ ने हमें महान प्रेरणाएँ दीं हैं। एक ओर हंवेल सरीखे विद्वान्‌ लेखकों 
ने हममें अपनी कलाओं के मूल्य की चेतना पेंदा की तथा दूसरी ओर अन्य 
पश्चिमी विद्वानों ने हमको पश्चिमी कला का अध्ययन करने के लिए प्रोत्साहित 
किया। इस प्रकार हमारे पास कला की ऐसी भिन्न विचारधाराएं आ गयों 
जिनका जन्म विशेषतः वर्तमान शताब्दी में हुआ ! 


दर्शन तथा धर्म 

दशन के क्षेत्र में पश्चिम ने हमें भोतिकवाद, यथावाद, आदशंवाद आदि 
नए-नए दर्शन तथा जिज्ञासा की मनोवत्ति एवं बोद्धि जगत के फलदायक 
सुत्र दिए हें। हम लोगों में से अनेक लोगों ने पश्चिमों बुद्धिवाद के सिद्धांत 
को अपना लिया और मतिपुजा विरोधो हो गए। हम अधिकारों तथा 
परम्पराओं के आलोचक हो गये। पुराने विश्वासों के खण्डन किये गये। 
यहाँ तक कि अतीत की अच्छी बातों का भी खण्डन किया गया। इसकी 
प्रतिक्रिया के फलस्वरूप पुनरोदयवादी भावना का जन्म हुआ परन्तु इसमें 
भी राजा राममोहन राय द्ारा प्रचलित को गयो विचारधारा का प्रभृत्व 
रहा। उन्होंने ऐसे सिद्धान्तों के आधार पर बुराइयों का खण्डन करने, प्राचोन 
कुप्रथाओं का सुधार करने तथा हमारे धार्मिक एवं सामाजिक जीवन में 
नई जान डालने का प्रयत्न किया जो हमारे धर्म को सच्ची परम्पराओं 
के विरुद्ध नहों थे। साथ ही यरोपीय दर्शन हमारे विद्यालयों में स्वयं अध्ययन 
का विषय बन गया। 


राजनीति 

राजनीतिक या प्रशासकीय क्षेत्र में पश्चिम ने भारत को एकता, विधान 
के नियम तथा वंधानिक स्वतंत्रता दी हें। समाचारपत्रों, विकसित सम्पक्क- 
साधन, आदि विभिन्न प्रकार के साधनों के द्वारा पु जीवाद तथा अन्यान्य 
दक्तियों का भारत में विकास हो गया । इसके फलस्वरूप भारत का एकी- 
करण हुआ । भारतोय राष्ट्रीय कांग्रेस की स्थापना से हमलोगों में राष्ट्रीयता 
की उग्र भावना पंदा हो गयी और राजनोतिक क्षेत्र में इटली के गेरीबाल्डी 
तथा मेज़िनो सरोल वीर हमारे पथप्रदर्शंक हो गये। हममें यह भावना 
पेदा हो गयो कि विधान की दृष्टि में सब लोग समान हूं। परन्तु, इसमें 
भी अच्छाई की विशुद्ध भावना नहीं थी। जहाँ अंग्रेज्ञों ने हमें स्वतंत्रता के 
मूल्य को क़द्र करने योग्य बनाया वहीं उन्होंने इसमें साम्प्रदायिकता भी पंदा 
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कर दी । भारत के मुसलमानों में साम्प्रदायिक भावनों पंदा हो गई । इसके 
दो कारण थे एक तो,यहू कि हिन्दू लोग प्रशासन के ऊंचे-ऊँचे पदों पर थे 
ओर दूसरा यह कि इसो साम्प्रदायिकता के द्वारा वे सत्तारूढ़ लोगों के कृपापात्र 
बन सकते थे ओर हिन्दुओं को प्रशासकोीय उच्च पदों से निकाल सकते थे। 


संक्षेप में अंग्रेज़ों ने हमें शान्ति, वाह्य जगत से सम्पर्क, वैज्ञानिक कला- 
कोशल सम्बन्धी तथा यांत्रिक आविष्कारों के रूप में विज्ञान आदि नई-नई 
विशेषताएं दी हें। उन्होंने हमें एकता तथा प्रशासन की एकरूपता दो हे। 
दूसरे शब्दों में उन्होंने भारतीय पुनरोदय के लए जमीन तेयार को। 
जिस प्रकार पश्चिमी यूरोप ने सध्ययुग की गहरी नोंद से जाग कर ग्रीस 
ओर रोम के साहित्य का अन॒करण किया था, ठीक उसो प्रकार पश्चिम 
के सम्पक से अपनी बौद्धिक निद्रा से जागृत हुए भारत ने कई क्षेत्रों 
भं--विशेषतः आथिक एवं वेज्ञानिक क्षेत्र में---परश्चिम का अनुकरण 
किया । परन्त्‌ यह सब भारत के अंग्रेज़ी शासकों की नोति का अंग नहीं 
था, इसे हम कई बार जोर देकर कह चुके हूं । उन लोगों न, जाने या 
अनजाने, हमारी प्रगति के मार्ग को अवरुद्ध करन तक का प्रयास किया। 
विभिन्न प्रतिक्रियावादी शक्तियाँ पेदा कर दी गयीं या उनको संगठित किया 
गया। हमारी उन्नति रोक दी गयी और हम आज भो अपनो प्रगति के 
उस अप्राकृतिक अवरोध का मूल्य चुका रहे हें। इसके बावजूद भो पश्चिम 
हमारे द्वारों पर आधात कर रहा था और उसके प्रवेश को अस्वीकृत नहीं 
किया जा सका । जब तक भारत तथा अन्य पुर्वो देशों को पद्चिमी सभ्यता 
के सम्पर्क में नहीं लाया जाता, जिससे कि उनके पारस्परिक समागम से 
किसी सामान्य सभ्यता एवं संस्कृति का जन्म होता, तब तक विश्वएकता 
को कार्यान्वित नहीं किया जा सकता । जो एतिहासिक प्रक्रिया भारत और 
इंगलेंड को साथ लायो थी उसे केवल यही स्पष्ट कर सकता हूँ। 


भारत तथा पश्चिम 


भारत ने भी विभिन्न दिज्ञाओं में पद्िचम को प्रभावित किया। भारत 
ओर पश्चिम का सांस्कृतिक समागम प्राचीन अतीत की घटना है। अपने 
इतिहास के प्राचीन काल में भारत का पश्चिम से जो सम्पर्क था उसका 
वर्णन किया जा चुका हूँ । मध्य काल तक में भारत की वस्तुएं तथा 
विधारघधाराएं मुख्यतः अरब तथा इटली के लोगों के, जिनका एशिया तथा 
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यूरोप के बीच होन वाले व्यापार पर नियंत्रण था, द्वारा यूरोप में पहुँच चुकी 
थों। इसके पदचात्‌ पुतंगीज्ञों तथा अन्य व्यापारियों के अतिरिक्त भारत में 
कई यात्री भी आये । कहा जाता हें कि उच्चासन पर बंठ हुए शंतान 
का सिल्टन ने जो निम्न चित्र खींचा था उसकी प्रेरणा सर टामसरो 
ने दी थी: 


“बह उस शाही राज्य के सिहासन पर बहुत ऊंचाई पर बेठा हुआ 
हैँ जिसने ओम॑ंज्ञ' तथा “हिन्द! के धन को दूर-दूर तक चसकाया था ।” 


डराइडन हारा लिखित “ओरंगज़्ब” नामक एक नाटक भी था जिसने 
भारत का चित्र पश्चिम में प्रस्तृत किया था। 


परन्तु अभी तक भारत का प्राचीन साहित्य उसकी सभ्यता यूरोपवासियों 
के लिए अप्रकट रहा। भारत के अप्रकट साहित्य तथा सभ्यता को प्रकट 
करने का प्रथम प्रयत्न “जेसुइट्स' ने किया इन्होंने भारत की क्षेत्रीय 
भाषाओं के अध्ययन के द्वारा संस्कृत का कुछ ज्ञान प्राप्त कर लिया था। 
इनके हारा एक भारतोय पुस्तक यूरोप गयी और उसने वाल्टयर को 
अत्यधिक प्रभावित किया। सन्‌ १७३२ ई० में प्रथम संस्कृत व्याकरण 
का संकलन किया गया। दुपेरों नामक एक फ्रांसीसी के द्वारा उपनिषदों 
के 'दारा' के अन॒वाद यूरोप गये और उन्होंने शोपेनहार तथा बान हार्टबेन 
सरीखे जमंन दाशंनिकों को प्रभावित किया। 


परन्तु, ये सभी प्रयत्न वेयक्तिक थे। यूरोपवासियों द्वारा हमारो संस्कृति 
का ऋ्रमबद्ध तथा व्यवस्थित था अध्ययन तब प्रारम्भ किया गया जबकि वारेन 
हेस्टिगाज के निरददेशानुसार प्राच्य-विद्या के कुछ विद्वानों के द्वारा हमारे 
संस्कृत के ग्रन्थों के अनुवाद किये गधें। सन्‌ १७८५ ई० सर चाल्स 
विल्किन्स ने, जो वास्तव मे संस्कृत जानने वाले प्रथम यरोपवासी थे, 
भगवत्गीता नामक प्रसिद्ध दाशंनिक- काव्य का अनुवाद प्रकाशित किया। 
सन्‌ १७८४ ई० में सर विलियम जोन्स द्वारा “एशियाटिक सोसाइटी आफ 
बेंगाल” नामक संस्था स्थापित की गयी थी। इस संस्था के हारा भारतोय 
ग्रन्यों के एसे-ऐसे बहुमूल्य अनुवाद प्रकाशित किये गये जिन्होंने यूरोप 
के कोने-कोने में भारतोय संस्कृति की ख्याति को पुनः प्रसारित कर 
दिया। सर विलियम जोन्स ने कालिदास के ग्रन्थों तथा मनुस्मृति का अनुवाद 
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किया। इन्होंने ही दुनियाँ को यह भी बताया कि संस्कृत ही सबसे अधिक 
वेज्ञानिक भाषा है और इसमें लेटिन तथा ग्रीक भाषाओं के शछाब्दों से 
मिलते-जलते शब्द हे। इस प्रकार सर विलियम ने तुलनात्मक व्याकरण 
(शब्दविज्ञान) के विज्ञान को नींब डाली थी । उन्होंने ही आर्यों के 
सामान्य प्रदेश सम्बन्धी मेक्‍्समुझर के सिद्धांत का बीजारोपण किया था। 
शब्द-विद्या के अध्ययन के लिए यूरोप संस्कृत के उन प्राचीन वेयाकरणों 
का ऋणी हू जिनके ग्रन्थ इस प्रकार पश्चिम में प्रसिद्ध हो गये । १९ वीं 
शताब्दी के प्रारम्भिक वर्षों में, अनुवाद के क्षेत्र में, स्वेश्रेष्ठ कार्य एच० 
टी० कोलब्रुक द्वारा किया गया जिन्होंने हिन्दू विधान, दर्शन, व्याकरण, 
खगोल-विद्या तथा धर्म का गम्भीर तथा अद्भुत अध्ययन किया। इस 
प्रकार वेद पहुली बार न केवल यूरोप बरन अधिकांश भारतीयों के समक्ष 
प्रकट किये गये क्‍योंकि हमारे पण्डितों ने वेदिक ग्रन्थों के रहस्य को छिपा 
रखा था। हमिल्टन नामक एक अंग्रेज़ न कुछ फ्रांसोसियों तथा जर्मन को 
संस्कृत सिल्या दिया था जिसके फलस्वरूप फ्रांस तथा जमंनी के द्वारा 
हमारो संस्कृति में अत्यधिक अनुसन्धान किये गये। संक्समुलर पहले व्यक्ति 
थे जिन्होंने ३० वर्षों के परिश्रम के बाद सन्‌ १८७५ में ऋगवेद का अनुवाद 
पुरा किया । इनकी यह रचना बाइबिल के अनुवाद जंसी आइचय्यंजनक 
थी क्योंकि वेद उन लोगों के पास कभी नहीं पहुँच पाय थे जो अब उनका 
अध्ययन कर सकते थे। चाल्स डारबिन ने जिस प्रकार शरीर-विज्ञान 
(भौतिक जगत ) में क्रान्ति की थी उसी प्रकार मेक्‍्समुलर ने (शब्द- 
विज्ञान) तुलनात्मक धर्म सरीखें विषय प्रस्तुत करके दर्शन तथा घमं क्षेत्रों 
में क्रान्ति कर दी थी। उन्होंने यूरोप के लोगों में भारतीय संस्कृति को 
चमसक-दमक तथा शान की अनुभूति पंदा कर दी थी। कहा जाता हे कि 
भारत ने इंगरूंड तथा जमंतो के छायावाद को भी प्रभावित किया था। 


शेली बड़ सवर्थ तथा कार्लाइल के ग्रन्थों में वेदान्त के तत्व भरे हुए हें । 
यह वेदान्त जमंन या प्लेटो के सुत्रों से उन लोगों के पास पहुंचा था। 
गटें न छाकुन्तला की जो प्रशंसा को हैँ वह सुविख्यात हें । विशेषतया, 
भारत ने एमर्सन तथा थोरियों सरोीखें अमरीकी बिद्वानों को भो प्रभावित 
किया था। टेनीसन न भी अपनी कुछ कविताओं में भारतीय विषयों का 
वर्णन किया है । हिन्दू दर्शन ने आयरलेंड के 'सेल्टिक रिवाइवल” के कवियों- 
विशेषतः ईट्स तथा रसेल-पर अपना पर्याप्त प्रभाव डाला था। आंग्ल- 
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भारतोय साहित्य, वास्तव में, स्वयं एक विषय है। विल्क्स, एल्फिन्सटन, टाड, 
मिल तथा भारत से सम्बन्धित कई अंग्रेज्ञों ने हमें भारतीय इतिहास से 
सम्बन्धित अपनी पुस्तक दी हें। सर एडविन आर्नॉलल्‍ड सर्वश्रेष्ठ ऑग्ल-भारतीय 
कवि थे। पद्िचम के समक्ष पूं॑ के व्यास्याकार के रूप में वे अद्वितीय हेँ। 
“लाइट आफ एशिया” तथा 'साँग सेलेस्चियल” सरीखी उनकी पुस्तकों का 
भारतीय साहित्य में श्रेष्ठ स्थान हें । 


ऑग्ल-भारतीयों का भी एक' सम्प्रदाय हे जिसने भारतीय जीवन का 
बिगड़ा हुआ (विकृत) चित्र प्रस्तुत किया है। इसमे किप्लिंग सबसे अधिक 
विख्यात हूँ। भारत ने अंग्रेज़ी समाज में अनेक रस्मरिवाज़, खाद्य-पदार्थ 
तथा शब्द भी दिए हैं। उन्नीसवीं शताब्दी में अंग्रेज़ी समाज में “नाबाब,” 
हुँक्‍का, पुलाव, चटनी आदि सुप्रसिद्ध थे। अंग्रेज्ञी के महान्‌ उपन्योसकार 
थकरे का जन्म भारत में हुआ था और उनके उपन्यासों में कई ऑग्ल-भारतीय 
चरित्र मिलते हें। वर्तमान शताब्दी में भी यूरोप के लोगों ने भारत के 
सम्बन्ध में उसकी प्रशंसा या निन्‍दा करते हुए बहुत सी पुस्तक लिखी हें । 
इस सम्बन्ध में फास्टंर को पुस्तक सुप्रसिद्द हें। “पेसेज टू इन्डिया” नामक 
उनका उपन्यास विशेषतः प्रसिद्ध हें जिसमें स्थिर भारतीय जीवन के गतिपों 
की निनन्‍्दा की गयो हें। इसके अतिरिक्त ब्रह्मश्षन (7]0050779) के 
क्षेत्र मे मेडम ब्लावाट्सको तथा श्रोमती एनी बेसेन्ट ने भारत को अपना 
सर्वेश्रेष्ठ ज्ञान दिया हुं। यूरोप ने स्वामी विवेकानन्द, रबीद्वनाथ टेगोर 
तथा महात्मा गाँधी को रचनाओं तथा उनके कार्यों को भी जान लिया 
हैं। कला के क्षेत्र में भी, भारतीय प्रभाव यूरोप में प्रवेश कर रहा है 
और यूरोप में भारतीय कलाक्ृतियों के प्रति रुचि पेदा हो गयी हेँ। यूरोप 
तथा अमेरिका में एंसी कई संस्थाएँ स्थापित हो गयी हे जो हमारी संस्कृति 
के विषय में वहाँ के लोगों को सूचना देती रहती हें क्योंकि वहाँ के लोगों में 
भारतोय संस्कृति के विषय में ज्ञान प्राप्त करने की उत्सुकता पंदा हो गयी है । 


ऑग्ल-भारतोय साहित्य अर्थात्‌ उन भारतोयों की पुस्तकों के विकास 
का संक्षिप्त वर्णन करके अब हम इस अध्याय को समाप्त करेंगें जिन्होंने 
मुख्यतः अंग्रेज़ी भाषा में अपनी पुस्तक लिखी हूँ। इस वर्ग में कई प्रकार के 
कवि, लेखक, निबन्धकार, उपन्यासकार तथा आलोचक सम्मिलत हेँ। तारदत्त, 
श्रीमती सरोजनों नायडू, श्री अरविन्द इस वर्ग के सबसे अधिक प्रसिद्ध 
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कवियों में थे। आधुनिक कवियों के दूसरे वर्ग में मनमोहन धोष, हरीन्द्रनाथ 
चट्टोपाध्याय, एस० आर० डोंगरकरी, के० डी० सेठना, दिलीपकुमार राय, 
ललितादेवी, ए० के० सेठ तथा शुभा टंगोर हें। सरोजनी की कविताएं 
ऑग्ल-भारतीय काव्य की अधिकारपुर्ण रचनाएँ हें। उनकी कुछ पंक्तियाँ यहाँ 
पर उद्धत की जाती हूँः-- 


“बसन्त-काल, ओ बसन्‍्तकाल, तुम्हारा गण (सार) क्या हें, 
बुलब॒ल का चहकना, गुलाब का हास्य, 

चन्द्र-किरणों के पंखों पर ओस-कणों का नृत्य, 
उसके जाते ही “जेफ़िर” के गाने को आवाज्ञ, 
दुल्हन की आज्ञा या आनन्द की बन्द पंखड़ियों 


को देखतो हुयी कुमारी का स्वप्न ? 
या 


देखो ! में अपने टूट पंख पर सितारों को लगाने 
तथा ठहरे हुए बसन्‍्त से मिलने के लिए उठती हूँ ।* 


श्री अरविन्द भविष्यवादों हें और भावी विद्वव-साहित्य के कवि हूं। 
उनकी कविताएँ, नाटक, वीरगाथाएँ आदि सब रचनाएं गम्भोर, मधुर, 
रागयुकत तथा प्रेरणादायक हूं । “साविन्नी” नायक इनकी अन्तिम वीरगाथा- 
काव्य हें जिसमें २५ हजार से अधिक कविताएं हें। हम यहाँ पर उनके इस 
महाकाव्य की कुछ पंक्षियों को उद्धृत कर रहे हे :-- 


“इस शक्तिज्ञाली प्रकृति का जन्म एक रहस्य हूं ; 

मस्तिष्क का प्रवाहयुक्त झरना रहस्य एक हें, 

जीवन की बहुरूपी गति और उसका अन्त एक रहस्य हें । 

मेंने जो कुछ सीखा हूं उनके खण्डन होने के अवसर आते हैं; 
मेने जो कुछ बनाया हुँ उसे भाग्य छिन्न-भिन्न कर देता हूं 

या उस पर भाग्य क़ब्जा कर लेता हे । 

में “भूत” की शक्ति के कार्यों को पहले से देख सकता हैं, 

किन्तु मनुष्य के भाग्य को गति को नहीं देख सकता: 

वह ,जिन मार्गों को वह नहीं चुनता उन पर फेंक दिया जाता हें, 
बर गिर जाता हूं और घमते हुए पहियों के नोचे कुचल जाता हूं। 
मेरे महान दर्शन तकयुकत अनुमान हें ; 


[ रेडंड | 


वे रहस्यपूर्ण स्वर्ग जो मानवात्मा को ले लेते हें 

कल्पनाशील मस्तिष्क को ठगविद्या हैं: 

सब कुछ एक कल्पना या एक स्वप्न हें: 

अन्त में संसार स्वयं एक सन्‍्देह हो जाता हें: 

अत्यन्त छोटी वस्तु बड़ी वस्तु का उपहास करती हैं, 
अनन्त के सीमाबद्ध नक़ाब से हँसी का कहकहा होता हूँ ।” 


उपन्यासकारों में डा० मुल्कराज आनन्द, सजेरोी एस० ईश्वरन, तथा के ० 
एस० बेंकटरमणी हूं। 'कुली,” “अन्टचेब॒ल,' “ट्‌ लीव्जा एन्ड एबड” नामक 
अपने उपन्यासों के कारण डा० मुल्कराज विश्व-विस्यात उपन्यासकार माने 
जाते है । ईश्बरन दक्षिण के अग्रिम पंक्ति के लेखकों में ह. ओर बेंकरटमणी दक्षिण 
भारत के “टंगोर” माने जाते हें। पश्चिम इन सबों की प्रशंसा करता है । 
निबन्धकारों तथा आलोचकों में एम० एम० भ्रट्टाचायं, वी० एन० भूषण, 
सुकुमार दत्त, अमरनाथ झा, यू० सी० नाग, आइ० एच० जुबेर, सत्येन्द्रनाथ 
राय, श्री अरविन्द, टेंगोर, मर्धेंधर, जवाहरलाल नेहरू तथा हुमाय्‌ कबीर 
आदि विद्वान हें। राजनीतिक तथा दाशेनिक विषयों में महात्मा गाँधी तथा 
एस० राधाकृष्णन सरीखे वक्‍ताओं तथा लेखकों का प्रसिद्ध वर्ग भी हमारे 
बीच में हेँ। 


इस प्रकार पश्चिम ने कई द्वारों से होकर भारत में प्रवेश किया था। 
भारतीय जीवन, साहित्य, दर्शत, समाज, राजनीति, धर्म, तथा कला सब पर 
गक्तिशाली संस्कृति की प्रतिक्रिया हुयी थो और हममें नई जागृति तथा 
अपनो दुबंलताओं का ज्ञान एवं अपने उत्तरदायित्वों की नई भावना आदि 
बातें पंदा हो गयों और पश्चिम ने भी भारत के गोरव को नये रूप 


में पहचाना । 





सत्रहवाँ अध्याय 


भारतोय पुनरादय (पुनर्जाग्ृति) 


आजकल भारत एक ऐसे संकट की थंत्रणा के चंगुल में फेसा हुआ हे 
जिसको दूर करने के लिए अभी तक किए गए सभी उपाय व्यथं हो चके 
हैं। भारतीय स्वतंत्रता ने मानों अनेकानंक समस्याओं के भानमती के पिदारे 
को खोल दिया हे। राजनीतिक, आथिक, सामाजिक, धामिक तथा मनो- 
वेज्ञानिक समस्याओं एवं प्रइनों का, जिन पर पहले हम ध्यान तक नहां 
देते थे, बाहुलय हो गया हें। फिर भी अबतक हमारी समस्याओं को हल 
करने के लिये जो सुझाव दिये गये हेंया जो प्रयत्न किये गये हैं, वे स्थिति 
के अन॒ुकल विस्तृत, व्यापक, एकरूपी तथा समन्वयात्मक नहीं थे । भारतीय 
राजनीतिज्ञता में दूरदशिता का अभाव हु और जहाँ जनता में दूरदशिता 
का अभाव होता हूँ वहाँ राष्ट्र का ह्वास एवं पतन होता है। हो सकता 
हैं कि समस्याओं को हल करने के हमारे उपाय इसलिए असफल होते हूं 
क्योंकि हम भारत की समस्या को पूर्णतः नहीं समझ पाये हें या हम भारतीय . 
समस्या को विव्वसंकट की दृष्टि से नहीं देख पाते और यह नहीं समझ 
पाते कि इसका हल विद्वसमस्या के विश्वव्यापी हुल का एक भाग होगा । 
यह भी सम्भव हूँ कि पुर्व तथा पश्चिम को दो सभ्यताओं के सम्पर्क से 
उत्पन्न आधुनिक काल की “भारतीय जागृति” के विश्लेषण से हम अपनी समस्या 
का कोई हल निकाल सके । अतः पुर्व--पश्चिम-सम्पर्क तथा भारतीय पुनरोदय 
की सही जानकारों ही हमें विव्वसंकट के समुचित महत्व को भी समझने 
में समर्थ बना सकती हे । 


अठारहवीं शताब्दी में भारत मृतप्राय हो गया था और उसकी उच्च- 
॥. बर्गीय या सामन्तवादी संस्कृति पत्थर बन गयी थी जिसके फ़लस्वरूप 
भारत में प्रेरणा, उत्साह एवं दूरदशिता का अभाव हो गया था। हम 
गहरी नोंद में सो गये थे या मृछित हो गए थे। भारतीय इतिहास के 
इस सामथिक अबसर पर, मानों, प्रकृति ने विदेशियों को हमें अपना गुलाम 
बनाने के लिए भेज दिया ताकि हम अपनी त्रुटियों तथा कठिनाइयों को 
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तये रूप में जान कर जागृत हो सके। पर्िचिम की जागृति हो चुकी थी। 
और उद्नोसवीं शताब्दी के भारतीयों ने पश्चिमी जागृति के मुख्य लक्षणों या तत्वों 
को अपना लिया और उन्हें भारतीय समाज में भी ढालना प्रारंभ कर दिया। 


पद्चिमी जागृति, अपने अन्तिम चरण में, धामिक सिद्धांतवाद के विरुद्ध 
हक एवं विज्ञान का विद्रोह थो। और हमने भी उस समय में प्रचलित 
अन्धविध्वासों के विरुद्ध तर्क और असस्प्रदायवाद का शास्त्र सम्हाल लिया था। 
भारतीय युवकों पर विज्ञान के आविष्कारों का व्यापक प्रभाव हो गया 
और वे भारत के धामिक प्रवृतियों एवं वित्वासों का उपहास करने लगें। 
सध्यमवर्ग के बंगाली नवयुवकों में चिकित्सा-विज्ञान की शिक्षा प्राप्त करने 
की अत्यधिक उत्सुकता पेंदा हो गई जबकि चिकित्सा-विज्ञान के 
अध्ययन में उन्हें पशुओं का चोर-फाड़ करना पड़ा था जो तत्कालीन 
धामिक विदव्वास ओर अहिसा-धर्मं के विरुद्ध था। बंगाल में ब्रह्म समाज 
इस विद्रोह या जागृति का प्रतोक था। यह भारतोय जागृति का प्रथम 
चरण था। शीघ्र ही, पश्चिमी नास्तिकता की ओर इस उग्र खिचाव को एक 
जोरदार प्रतिक्रिया हुयी जिसके प्रतीक दयानन्द, रामकृष्ण तथा विवेकानन्द 
सरोखे महापुरुषों के धामिक उपदेज्ञों में मिलते हें। परन्तु, जेसा कि संकट- 
काल में होता है, इन यगों के उदार तत्व उग्रवादियों से प्रभावित हो गये 
और जब ब्रह्मसमाज केवल लोकरीत बन कर रह गया, तब धामिक जागृति 
या तो पुनरोदयवाद में सम्मिलित हो गयो अथवा उसका प्रारम्भिक उत्साह 
केवल वाह्म सिद्धांत या कमंकाण्ड बन कर रह गया। परन्तु जब इस जागृति 
में शक्ति थी और जीवन था तब तक इसके फलस्वरूप अतीत का खूब 
अस्वेषण हुआ और हमारी कलाओं, साहित्य, दर्शन तथा समाज को नये 
रूप दिये गये। 


जागृत भारत की आवदयकताओं का सही अनुभव भो नहीं होता था और 
संभवतः भारत के राजनोति से अलग न रहने के कारण यह हो भी नहीं सकता 
था। पराधीन भारत स्वतंत्र रूप में कुछ सोच भी नहीं सकता था। अतः, 
हमारे लिए स्वतंत्रता अनिवार्य आवश्यकता थी और सन्‌ १९४७ ई० में 
हमने स्वतंत्रता को प्राप्त भो कर लिया। लेकिन इसमें जो रक्‍तपात हुआ 
और इससे जो आथिक समस्याएँ पंदा हो गयों उनसे हमारे पेर हिल गये 
ओर अपनी समस्याओं के मूल कारणों को समझने तथा उनकी जाँच करने 
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का समय हो नहीं प्राप्त हो सका। राजनीति, जीवन सम्बन्धी या आर्थिक 
क्षेत्र में हमारे समक्ष जो समस्याएँ थों उनको हल करने के लिए पदिचम ने 
जो सुझाव दिए हे उनको भारतीय परिस्थिति के अनुकल कार्यान्वित करना 
आसान था। इस प्रकार स्वतंत्रता-प्राप्ति के पत्चात्‌ भारतीय जागृति अपने 
प्रथम चरण में हे ओर हमने नक़छू करन की नोति अपनायो हू। नीति में, 
सामाजिक दशा, कला सम्बन्धी सिद्धांतों तथा साहित्य आदि पर पश्चिम 
का इतना अधिक प्रभाव हो गया हूँ कि हमने अपनी सब मूझ बातों को 
भूला दिया ओर हम केवल नक़लू करने वाले बन गये हें। भारत के इस 
सांस्कृतिक संकट काल में समन्वयात्मक प्रवेश को आवश्यकता हे न कि इस 
बात को कि पश्चिम को सब बातों को बिना सोचे-समझे अपना लिया जाय । 
अतः: आज पदिचमी तथा पूर्वा संस्कृतियों की मौलिकताओं के गहन अध्ययन 
की तथा यह अध्ययन करने की अतीव आवश्यकता हूं कि उनमें कहाँ-कहाँ 
त्रुटियाँ हें, किस प्रकार उनमें समानता लाई जा सकती हू । यही मार्ग 
उचित भी होगा और इन दोनों संस्कृतियों में सामंजस्य हो जाने पर ही 
“भारतोय जागृति” का एं तिहासिक ओचित्य हो सकता हे। 


पद्चिमी संस्कृति, जेसी आधुनिक काल में विकसित हुयो है, के दो मूल 
तत्व तक॑ तथा विज्ञान हूँ । तक तथा विज्ञान का विकास एंतिहासिक आवश्यकता 
थी क्‍योंकि यूरोप में धर्म ने मनुष्य को संकीर्ण बना दिया था ओर [यूरोप 
के लोगों में कर्मकाण्ड, लोकिकता, अन्धविद्वास और धामिकता का व्यापक 
प्रसार हो गया था और उनके वृष्टिकोण संकीर्ण तथा सीमित हो गये थे 
जिससे प्रगति के समस्त द्वार अवरुद्ध थे। तर्क ने रास्ता साफ कर दिया। 
यह मानव को उच्चतम योग्यता (विकसित) थी। तर्क के कारण समनष्य 
फे आकस्मिक आवश्यकताओं के प्रवाह में बह जाने में रुकावट आ गयी। 
तक॑ ही विज्ञान हें, यह जागृत कला हे और आविष्कार हें। इसकी 
सहायता से मन्‌ृष्य तथ्यों की सत्यता की जाँच कर सकता हे और उन्हें 
व्यवस्थित कर सकता हूँ । इसकी सहायता से मनृष्य रचनात्मक कार्य शुरू 
कर सकता है। इसकी सहायता से सनुष्य गुप्त तथ्यों के सत्य को प्रकट 
कर सकता हैँ ओर उसके सम्बन्ध में भविष्यवाणी कर सकता हें। और 
बिशान की हो सहायता से वह समय की उपयोगिताओं या इच्छाओं की पर्वाह 
किये बिना निःस्वार्थ भाव से “सत्य” (ईइवर) को खोज कर सकता हें। 
“तक से पौराणिक धाभिक रहस्यों को प्रकट करने वाले तथा मानवसात्र 
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को ऊँचा उठाने वाले तथा सभ्य बनाने वाले का काम किया हे और .वह 
मानव का सहायक, मित्र तथा शिक्षक रहा हूँ । तक शक्ति ने राजनीति 
मे प्रजातंत्र तथा अर्थशास्त्र में समाजवाद का आविष्कार किया और 
इसने विज्ञान में प्रकृति के अपरिमित कोषागार को खोलने की कुंजी 
पायी । फिर भी सानवता जिन ब्राहयों से पीड़ित थी उनकी स्थायी 
ओषधि का आविष्कार करने में वह सदेव की भांति असमर्थ रहो । सब 
प्रकार की विचारधाराओं तथा लटकों के ओऔचित्य को सिद्ध करने के लिए 
तर्कंशक्ति का प्रयोग किया गया। दक्शन में इसने एकेदवरवाद, बहु ईश्वरवाद, 
आददांवाद तथा यथाथंवाद के लिए ठोस तकों को आगे बढ़ाया। धर्म में 
इसने अनीश्वरवादियों (नास्तिकों) तथा ईश्वर भक्तों दोनों को सन्तुष्ट 
किया । इसने सन्यासवाद को भी उचित ठहराया और आनन्द को हो 
मुख्य साधन मानने वालों के भी मत को उचित ठहराया। तकंशक्ति ने 
प्रजातंत्र तथा अधिनायकत्व (तानाद्ाही) दोनों का समर्थन किया। यह 
साम्यवाद तथा अराजकतावाद दोनों का पंग्रम्बर (प्रचारक) रही । इसने 
सनष्य की भावनाओं के अनुकूल किसी भी सिद्धांत को या सामंजस्य को 
स्वीकार कर लिया । क्योंकि, वास्तव में, मनुष्य की आत्मा ही कोई निर्णय 
करतो हूँ और तकंशक्ति ने अपने को इस सावंभौम सत्ताधारी आत्मा का 
सेवक तथा मंत्री सिद्ध किया हूं । 


यद्यपि तकंदक्ति मनृष्य को प्रजातंत्र तक ले गया, जो वास्तव में 
मुख्यतः राजनीतिक स्थिति थी, फिर भी यह परिस्थिति को आवश्यकताओं 
की पूति करने में असफल रही। यह कहा जाता था कि राजनीतिक प्रजातंत्र 
पृ जीवाद का सेवक (नौकर) बन गया हु। इसलिए, पुजोवाद के विरुद्ध 
विद्रोह के रूप में समाजवाद का जन्म हुआ । इसने बाध्य होकर विभिन्न 
वर्गों के बीच होने वाले संघर्ष के द्वारा अपना कार्य किया और इसे 
ओद्योगिक तथा आथिक सिद्धांत का स्वरूप भी धारण करना पड़ा। समाज 
की पूति के लिए उसकी बौद्धिक व्यवस्था चलाते रहने तथा सब मुफ्तखोरों 
से मुक्षित पाने के लिए मानवीय तर्कंशक्ति की माँग समाजवाद का वास्तविक 
आधार हे । समाजवाद के अनुसार प्रतिद्दन्द्रिता के स्थान पर सहयोग तथा 
पुजीवाद के स्थान पर हमारे आर्थिक जीवन का सामाजिक नियम होना 
चाहिए । इसमें, प्रथमतः, वंयक्तिक स्वतंत्रता में कमी करना भो शामिल 
है, क्‍योंकि वेयक्तिक स्वतंत्रता से ही प्रतिद्वन्द्वात्सक पुंजीवाद की आर्थिक 
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समस्या पेंदा हुयी थोी। सारी सम्पत्ति समाज की हो और पिता, शिक्षक, 
सज़दूर या नागरिक किसी भी रूप में मनृष्य अपने को पूरे समाज का 
समझे । व्यक्ति समुचित रूप में तर्क करने में असफल रहा हे और इसोलिए 
उसे पूरे समाज की तर्कशक्ति से निर्देशित होना चाहिए, क्योंकि समाज 
राष्ट्र या उसके यंत्र सरकार में अपनी गतिशील इच्छा पाता हँ। इस 
प्रकार स्वतंत्रता के पुरक के रूप में समानता के नारे का जन्म हुआ। 
कुछ लोग इन दोनों--पुजीवाद तथा समाजवाद के बीच का मार्ग निकालने 
की चेष्टा करते हें। जमंनो के समाजवादियों ने ऐसा ही किया जिसके 
फलस्वरूप वहाँ उसका स्थान हिटलरवादियों ने ले लिया। इंगलूंड के मद्भद्र 
दल ने भो एसा ही प्रयत्न किया जिसके फलस्वरूप वह अमरीकी पुजीवाद 
को गोद में जा गिरा क्‍योंकि समाजवाद का तक साम्यवाद या सामहिकता 
के पक्ष में हूँ। व्यवहार में समानता का अर्थ यह हे कि सब को भलाई 
के लिए थोड़े लोगों का शासन हो। इसका अर्थ यह हे कि सब को स्वयं 
शासन करने देने या स्वतंत्रता का उपभोग करने देने के पूर्व उन्हें मानसिक 
या सांस्कृतिक दृष्टि से पर्याप्त ऊंचा उठा दिया जाय । फिर भी इस समाजवाद 
में भी मतभेद तथा प्रतिवाद हू । राजनीति में सम्पूर्णता के साथ-साथ 
तकंदक्ति को दूर फेक देने तथा जनता के सामाजिक, राजनोतिक तथा 
आथिक जीवन को नये कठोर संगठन का रूप दे देने की प्रवृति आ जाती 
हैं। ऐसी स्थिति में जबकि मनुष्य के मस्तिष्क को सोचने या कार्य के 
द्वारा अपने विचारों को स्वतंत्रता से वंचित कर दिया जाता हूँ तब तक शक्ति 
अपना कार्य करने में असफल हो जाती हू । एसी स्वतंत्रता के अभाव में 
सनृष्य स्थिर एवं अचल प्राणी हो जाता हु। मनृष्य व्यवस्था, आथिक 
विकास तथा योग्यता के साधनों के नए लाभों का झूथाल करके आर्थिक 
निरंकुशता को कुछ समय के लिए सहन कर सकता हूं, परन्तु जब वे लाभ 
दिनचर्या हो जाते हैँ और उनकी नत्रुटियाँ अधिकाधिक सामने आती जातो 
हैं तब समाज के सबसे अधिक स्वच्छ तथा शक्तिशाली मस्तिष्कों में, निश्चय 
ही, असन्तोष तथा विद्रोह फेल जाता हे और इसका प्रचार जनता के द्वारा 
होता हे । यह समाजवाद की एक केन्द्रीय तथा मुख्य त्रुटि हे जिससे होकर 
नये सिद्धांत के जन्म होने के पुर्व समाजवादी राज्य को गुजरना हो पड़ेगा 
और उसे भी अपर्याप्तता का अभियुक्त बनना पड़ेगा। जीवन समाजवाद 
के आधार यंत्रीकरण से घृणा करता हे और जब कभी अवसर मिलेगा वह 
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मंत्रीकरण से पृथक हो जायगा। अस्तु, समाजवाद भी आंशिक हल हे और 
यह समय की मांग (आवश्यकता) को सन्‍्तुष्ट नहीं कर सकता । 


हमारे पास विज्ञान नामक तकंशक्ति का एक दूसरा अस्त्र (साधन) है। 
उन्नीसवीं शताब्दी में ऐसा प्रतीत होता था कि विज्ञान मनुष्य के सब रोगों 
(ब्राइयों) की औषधि हे । ऐसा प्रतीत होता था कि विज्ञान तक के युग 
की दो सर्वश्रेष्ठ मांगों को पुरा करेगा। यह तथ्यों का ऐसा सत्य था जो 
अपनी सत्यता या प्रामाणिकता के लिए किसी लेख या मानवोय प्रमाण पर 
नहीं निर्भर था। प्रकृति इसकी पुस्तक थी, परीक्षण तथा बोद्धिक शुद्धता 
इसके साधन थे और इसके परिणाम स्थायी थे। विज्ञान समस्त मानवीय 
रोगों का सबसे शक्तिशाली औषधि था। यह “प्रगति” के अपरिमित कोषागार 
को खोलने को कुंजी था। कुछ समय तक विज्ञान न अनेक चमत्कार 
किये किन्तु, शीघ्र ही, मानवता पर इसकी एक प्रतिक्रिया हुयी। विज्ञान 
ने ऐसे-एसे दास्त्रास्त्र आविष्कृत कर दिए थे जो सानवता का नाश करने 
वाले थे। क्योंकि, अन्त में, विज्ञान से चिन्तन एक का यांत्रिक मार्ग तथा 
मनुष्यों को यन्त्रतत समझा गया। यह उस समय अपनी सीसा को पार 
कर गया था और इसकी त्रुटियाँ स्थायों हो गई थीं जबकि फ्रायड 
ओर जंग सरोखे लोगों के अनुसंधानों के परिणामों के रूप में पशद्चिचमी 
संस्कृति में मनौवेज्ञानिक ज्ञान को बाढ़ आ गई थो और उक्त दो विद्वानों 
ये जटिल मानव प्रकृति के सच्चे स्वरूप का स्पष्ट चित्र प्रस्तुत किया था। 
इस प्रकार पश्चिमी सभ्यता के दो देवता-तर्क ओर विज्ञान-भी हमारी 
समस्याओं को हल करने के लिए पर्याप्त नहीं हें। किन्तु इन दोनों ने 
हमें बहुमूल्य वस्तुएँ दो हेँ। पहली वस्तु किसी भी देश की समस्त जनता 
को सम्पूर्ण जीवन तथा पूर्ण विकास के अधिकार का प्रजातांत्रिक विचार हूँ। 
उक्त पूर्ण विकास व्यक्तिगत रूप में हो सकता है । जनता को कष्ट दे कर 
सामाजिक विकास नहीं हो सकता । सुविधा प्राप्त बर्ग काल विरोध हे। 


दूसरों बहुमूल्य वस्तु यह हे कि व्यक्ति केवल मात्र सामाजिक इकाई 
ही नहीं हे, वह अपने में भो कुछ हे । उसका अपना निजी व्यक्तित्व हे । 
उसके पास व्यक्तिगत योग्यता, व्यक्तिगत सत्य तथा ऐसा विधान (नियम) हूँ 
जिसे वह अपने ढंग पर तथा अपनी प्रकृति के अनुक्‌ल पुरा कर सकता हूँ। 
बह स्वतंत्रता, विचार, क्षेत्र, अपन विधानों को पूरा करने में आगे बढ़ने 
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की भावना तथा अपने आत्मा का आविष्कार करना चाहता हे । पश्चिम 
ने बोद्धिक रूप में इस विचारधारा को ग्रहण किया हूं और इसमें जीवन 
के भारतीय तरीके से इसका सम्बन्ध सम्भव हो सकता हूं। 


आधुनिक पश्चिमी संस्कृति के मुख्य सिद्धान्त तथा तक विज्ञान रहे हें 
किन्तु भारतीय संस्कृति का मुख्य सिद्धान्त आध्यात्मिकता रही हूं। परन्तु 
आगे चलकर यह आध्यात्मिकता धर्म की अनुचर बन गयी और इसका इस 
ढंग से प्रयोग किया गया कि इसने हमें ह्रास तथा नंतिक पतन के गड़ढ़े 
में गिरा दिया। धर्म के दो अंग हें- सच्चा ५४र्म तथा धमंबाद। राच्चा 
धर्म आध्त्यात्मिक हे. और इसका प्रयत्न सदेव उस आत्मा में निवास पाने का 
रहता हूँ जो ब॒द्धि से परे हूँ तथा मानव की समस्त सीमाओं से परे हूं, 
किन्तु उनसे दूर नहीं हैँ। दूसरी ओर, हमारे देश में धर्ंवाद को भी दो 
मुख्य विशेषताएँ हें। पहली विशेषता विभिन्न मतों, उत्सव-समारोह की 
व्यवस्थाओं, ईश्वर भक्ति के संकीर्ण वाह्म स्वरूपों, बौद्धिक सिद्धांतों, कठोर 
नंतिक नियम, धारमिक व सामाजिक प्रथाओं तथा विभिन्न अन्ध-विश्वासपूर्ण 
रोतिओं तथा कर्मकाण्डों (समारोह) में पायी जाती हूं। ये वस्तुएँ सहायक 
हो सकती हें, उच्चज्ञान प्राप्त करन का मार्ग प्रशस्त करने के लिए अल्प- 
संस्कृत लोगों के लिए कभी-कभी इनकी आवश्यकंता भी रहती हुँ और 
जब तक सच्चे स्वरूप का ज्ञान नहीं हो जाता केवल तभी तक इनको 
उपयोगिता रहती है परन्तु शर्त यह हूँ कि इनको व्यक्ति पर बलात न 
लादा जाय | धर्म के आध्यात्मिक सार-तत्व की ही आवद्यकता रहती हे 
उसकी सामग्री की नहीं। धर्मवाद की दूसरी विशेषता भोतिक (सांसारिक) 
जीवन के प्रति उदासीनता हे। इसमें जीवन के भौतिक्र उद्देश्यों की पूर्णतः 
निन्‍दा की जाती हुँ अथवा उनकी गौणता पर इतना अधिक जोर दिया 
जाता है कि आत्मा कोई पारलौकिक या स्वगिक वस्तु हो जाता हूँ जिससे 
मनुष्य तभो प्राप्त कर सकता हे जबकि वह साधारण जीवन को छोड़ दे 
और इस माया के संसार का परित्याग करके सनन्‍्यास ग्रहण कर ले। इसमें 
भनष्यों में यह भावना पंदा हो जाती हे कि यह संसार दुःखमय हे, इसमें 
केवल बुराइयाँ हें और जीवन व्यर्थ हें। और इसमें मनृष्य जीवन में 
सौन्दर्य हृढ़न के सभी प्रयत्नों को निन्‍्दा करता हे। आगे चल कर इससे 
भाग्य पर निर्भर रहने की भावना तया आलस्य पंदा हो जाता हे । 
भारत में ज्ञासकों के परिवर्तन के प्रति प्रामीण जनता की उदासीनता इसी 
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प्रकार के जोवन-दर्शन का (अंदतः) प्रतोक हें। इसके फलस्वरूप जीवन रूखा 
हो जाता हे और हममें आंशिक कल्पना-शक्ति आ जाती है । यही भारतीय 
जीवन की म्‌ख्य त्रुटि रही हे । सच्चा धर्म आध्यात्मिकता के समान है 
आध्यात्मिकता इस बात पर जोर देती हू कि केवल “सर्वोच्च” को ज्योति 
एवं शक्ति से ही निम्नतर लोगों का पथ-प्रदर्शन हो सकता हूँ, उनका 
उत्थान हो सकता हैँ ओर वे पूर्ण हो सकते हैं। “आध्यात्मिकता मानवात्मा 
की स्वतंत्रता का सम्मान करती हूं, क्योंकि स्वतंत्रता से ही उसकी पूति 
होती हूँ ओर स्वतंत्रता का गहनतम अर्थ व्यक्ति के अपने स्वभाव “स्वधर्म 
के द्वारा पूणता की ओर आगे बढ़न की शक्षित हैं । यह स्वतंत्रता सबको 
हमारे अस्तित्व के आधारभूत अंश देगी। यह दर्शन तथा विज्ञान को वह 
स्वतंत्रता देगी जो प्राचोन भारत धर्म ने सबको दिया था जिसके फलस्वरूप 
प्राचीन भारत में दर्शन तथा विज्ञान ने धर्म से अपने को अलग करने की 
आवश्यकता को कभी महसूस नहीं किया था, बल्कि धर्म की ज्योति के 
अन्तगंत उनकी प्रगति हुई थी । राजनीतिक तथा सामाजिक पूर्णता तथा अन्य 
अभिलाषाओं की जो लोग खोज कर रहे हूं उन्हें भी यह बसी हो स्वतंत्रता 
देगी । यह केवल उनको ज्योतिमंय कर देगी ताकि वे आत्मा की ज्योति 
में, अपनी इच्छाओं का दसन करके, अपना बहुमखी विकास करें।”' 


ऊपर हमने अपनी जागृति, जो अभो निर्माणात्मक स्थिति में हें, के 
तृतीय चरण का प्रकाश पाने के लिए पश्चिमी तथा भारतीय संस्कृतियों की 
मोलिकताओं का विवलेषण किया हें। हम यह देखते हें कि जब तक तर्क 
और विज्ञान इच्छाओं के साधन नहीं बल्कि आत्मा के अनुचर रहते हें, 
तब तक उनका उपयोग मानवता की सेवा में किया जा सकता हूे। हमें 
पद्चचिस से सब के कल्याण को मनोवृत्ति तथा व्यक्ति का सम्मान करना भो 
सोखना चाहिए। और पहक्चिम को भी यह सीखना चाहिए कि विज्ञान 
और तर्क जब तक उस रुच्चे प्रकाश से निर्देशित नहीं होते, (जो कि मनुष्य 
में उस समय आता हे जबकि वह पूर्ण समता तथा ईदवर से पूर्णतः मिल 
जाने के लिए प्रयास करता हे) तब तक वे मानवता को सेवा न कर सकेगे । 


आधुनिक काल की भारतोय जागृति के महत्व या प्रवाह के विषय में 
यह हमारी समझ हे। प्रगतिशील पश्चिम के साथ भारत के सम्पर्क होने से 
उत्पन्न यह जागृति इस देश के बहुसंख्यक लोगों के रहन-सहन के विरुद्ध 
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प्रारम्भ हुयी । परन्तु, भारत के आधुनिकतावादियों की उम्र स्थिति के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया के रूप सें इसमे रक्षात्मक तथा पुनरोदयबादी भावना आ गयी। 
इनके साथ हो -.एक अन्य भावना भी थी जो इन दोनों विचारधाराओं में 
समन्वय करता चाहती थी तथा इन दोनों के बीच का सध्यम मार्ग निकालना 
चाहती थी। विवेकानन्द, टेगोर तथा एनी बेसेंट सरोखे लोग इस भावना 
के प्रतिनिधि थे। परन्तु, यह समन्वय भी व्यापक नहीं था और न इसे 
पूरे हृदय से किया गया था। देश की जनता पर इसका कोई प्रभाव नहीं 
पड़ा और राजनीति में उलझ जाने के कारण हमें नए समन्वय के विषय में 
सोचने तक का समय नहीं मिल सका। हमारे देश के जिस मौलिक उत्साह 
ने साहित्य में टंगोर, धर्म में विवेकानन्द, चित्रकला में अवनीन्द्रनाथ, राज- 
नीति में तिलक तथा गाँधी, दर्शन में राधाकृष्णन तथा नृत्यकला में उदयशंकर 
सरीखे लोंगों को जन्म दिया था, उसे भी हमने उपय्‌ क्‍त कारणों से खो 
दिया । ओर अब ऐसा प्रतीत होता हूँ कि प्रतिभावनों का युग समाप्त 
हो गया। किन्तु इस प्रकार की विचारधारा हमारे साँस्कृतिक इतिहास 
का ग़लत अध्ययन होगी। हम इस समय नवीन जागृति के द्वार पर हूं। 
स्वतंत्रता ने हमें नए अवसर (सुयोग) प्रदान किये हें और यदि हममें 
न्तदूंष्टि विकसित हो जायगो तो वाह्म दृष्टि भी ठीक हो जायगो। 


ऊपर हमने भारतीय संस्कृति के मौलिक आधार तथा हमारो जागृति 
पर पड़ने वाली उसकी छाया का अध्ययन किया हैँ। अब हम धर्म, सामाजिक 
तथा आथिक जीवन, कला, साहित्य आदि विभिन्न क्षेत्रों में होने वाली 
नवीन जागृति को मुख्य विद्येषताओं का वर्णन कर रहे हूँ । 


0 


पम 

भारतोय सांस्कृतिक जीवन के साथ पश्चिम के जो प्रथम सम्पर्क हुए 
उनके फलस्वरूप भारतीयों ने रहन-सहन के पश्चिमी तरीके अपना लिये 
ओर कुछ भारतोयों द्वारा भारतीय धर्मों के कर्मंकाण्डों तथा सिद्धांतों के 
खण्डन किये गये.। परन्तु, इसके साथ ही कई धामिक आन्दोलन भो चल 
रहे थे जिनका लक्ष्य भारतीय धर्मों तथा सामाजिक जीवन को पुनः शक्ति 
देना था। इन आन्दोलनों में ब्रह्मा समाज (बंगाल), प्राथना समाज 
(महाराष्ट्र), आय॑ समाज, थियोसाफिकल सोसाइटी, रामकृष्ण सिशन आदि 
प्रमख थे । 
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ब्रक्ष समाज 


ब्रह्म समाज के संस्थापक राजा राममोहन राय थे। इन्हें आधुनिक 
भारतीय जागृति का पिता कहना उचित होगा। इनका जन्म २२ मई सन्‌ 
१७७२ ई० को हुआ था। इन्होंने अल्पायु में ही भारतीय दशा के विषय में 
लेखादि लिखना आरम्भ कर दिया था। ये अंग्रेज्ञी, फारसी, अरबो, संस्कृत 
तथा बंगला आदि भाषाओं के विद्वान थे। उपनिषदों तथा वेदान्त पर 
इन्होंने जो अध्ययन किया था वह इनकी प्रारम्भिक पुस्तकों में प्रकाशित 
किया गया हे। सन्‌ १७९२ ई० के बाद वे जब से कलकत्ता में आकर 
बस गये थे तभी से उनमें तथा कई विद्वानों में धामिक तथा सामाजिक 
समस्याओं पर विवाद चल रहे थे। वे हिन्दू पण्डितों तथा ईसाई मिदशनरियों 
(धर्मप्रचारकों ) दोनों से धामिक विषयों पर शास्त्रार्थ करते रहते थे। उन्होंने 
सती-प्रथा के उन्मूलन की सिफारिश की थी। हमारी शिक्षण-संस्थाओं में 
पद्चचिसी वंज्ञानिक पाठ्यक्रम प्रचलित करने के वे जोरदार समर्थंक थे। 
वे महान्‌ देशभक्ति, राजनीतिज्ञ तथा प्रचारक थे। वे देश तथा बिवेश्ञों 
में भारतीय स्वतंत्रता का प्रतिनिधित्व करते थे। धामिक विषयों पर 
विचार-विनिमय करने के उद्देश्य से संभवतः सन १८१५ ई० में उन्होंने 
“आत्मीय सभा” की स्थापना की थी। सन १८१९ ई० में उन्होंने 
“कलकत्ता युनिटेरियन कमेटी” को स्थापना को थी। अन्त में, २० अगस्त 
सन्‌ १८२८ ई० को उन्होंने “ब्रह्म समाज” की स्थापना को थी। ब्रह्म 
समाज का लक्ष्य वेसे सच्चे हिन्दूधर्म का प्रचार करना था जसा राजा 
राममोहन राय ने उसे समझाया था। इस हिन्दू धर्म में सामाजिक बुराहयाँ 
नहीं थीं ओर मृतिपूजा नहीं थीं। फिर भी बे धर्मान्धथ नहीं थे। यह 
उनके निम्नलिखित विचार से स्पष्ट ह॑ जिसे उन्होंने सन्‌ १८३० ई० में 
ब्रह्दासमाज की उपासना-विधि के सम्बन्ध में लिखा था। 


“और उक्त उपासना या अराधना करने में जो कोई भी प्रणाली, 
चर या अचर, उपासना का पात्र रहा होगा या किन्‍हों व्यक्तितयों द्वारा 
उपासना का पात्र साना गया होगा उसको उन उपदेझ्ञों, प्रार्थनाओं, भजनों 
या उपासना की अन्य विधियों में अपमानित न किया जायंगा जिनका प्रयोग 
उक्त सन्देश या समाज (मण्डप) में होगा।” “और केवल उन्हों सन्देशों, 
उपदेज्ञों, प्रवचनों, प्रार्थंनाओं और भजनों का उपयोग किया जायेगा जिनकी 
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प्रवृत्ति इस सृष्टि के रचयिता के सम्बन्ध में सोच-विचार की उन्नति को 
ओर होगी तथा जो दान-धम्, नतिकता, दया, ईइ्वर-भक्ति, कल्याण-भावना 
की उन्नति तथा समस्त धर्मों एवं सिद्धान्तों के अनुयायियों के मिलन 
के बन्धन को मजबूत बनाने में सहायक होंगे। २७ सितम्बर सन्‌ १८३३ 
ई० को ब्रिस्टल में राजा राममोहन राय का स्वगंवास हो गया । 


राजा रामसोहन राय तथा उनका ब्रह्मसमाज हिन्दू धर्म, राजनीति या 
समाज में उन समस्त सुधार-आन्दोलनों के आदि स्त्रोत थे जो गत १०० 
वर्षों में भारत में चले थे ओर जिनके फलस्वरूप आज के भारत में आइचयं- 
जनक जागृति हुयी हे । वर्तमान पीढ़ी के लिए केवल उनका नामसात्र रह 
गया हें ओर वे केवल स्मृति के रूप में रह गये हे किन्तु अपने समकालीन 
लोगों के लिए वे महान ज्योति-स्तम्भ, दार्शनिक ज्ञान के स्तम्भ, रचनात्मक 
प्रतिभा, में पूर्ण, स्वतंत्रता के दृत तथा आधुनिक भारत के प्रथम भहान्‌ 
सुधारक थे। हिन्दूधर्म में सुधार करने के उनके आन्दोलन के फलस्वरूप बहू 
अन्तरावलोकन तथा विश्लेषण प्रारम्भ हुआ जिसने हिन्दूधम को काफी हृद 
तक अन्धविद्वासों से मुक्त कर दिया। 


राजा राममोहन राय के बाद देवेनद्रनाथ टेगोर तथा केशवचन्द्र सेन ब्रह्म 
समाज के नेता बने । इनके अधीन समाज” ने मद्यपान (कुसंयम), बहु- 
विवाह, जाति-भेद आदि हिन्दू समाज की कुप्राथाओं का जोरदार विरोध 
किया और विधवा-विवाह तथा स्त्री-शिक्षा के प्रचलित किये जाने के लिए 
भीषण आन्दोलन किया । राजनारायण बोस तथा ईद्वरचन्द्र विद्यासागर 
सरीखे लोग भी “समाज' के नंता थ। सन्‌ १८६७ ई० में “समाज” के 
रूढ़िवादी बल ने “आदि ब्रह्म समाज” की स्थापना की । प्रगतिशील दल ने 
केशवचन्द्र को अपना नेता मान लिया । इन्होंने उस आन्दोलन को प्रारम्भ 
किया जो सभी संघषंरत सिद्धान्तों में सामंजस्थ करना चाहता था। परंतु 
उनके इस आन्दोलन को ग़रूत समझा गया । फिर भी केदवचन्द्र का हृदय 
भारतीय था जेसा कि स्वामी दयानन्द तथा रामकृष्ण परमहंस से सम्बन्धित 
उनके लेखों में प्रकट है। “एशियाज्ञ मेसेज टुयूरोप” नामक उनकी पुस्तक 
की कुछ पंक्तियों को हम यहाँ उद्धृत कर रहे हें। में एशिया को एक 
सनन्‍तान हूं; उसके दुःख मेरे दुःख है, उसके आनन्द मेरे आनन्व हें। 
एशिया के एक सिरे से दूसरे सिरे तक के प्रदेश को में एक वहत घर 
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समझता हूँ तथा उसकी व्यापक राष्ट्रीयवा और विस्तृत बन्धुत्व का मानने 
वाला हूँ” सन्‌ १८८४ ई० में ४६ वर्ष की अल्पाय में ही केशव की 
म॒त्य हो गयो । सन्‌ १८७८ ई० में बहा समाज में एक विभाजन हो गया। 
“समाज” के युवक दल ने “साधारण ब्रह्म समाज” की स्थापना कर ली। 
महषि देवेन्द्रनाथ ने इस नई संस्था को आर्शोवाद का सन्देश भेजा । इस 
समय तक आसाम, बिहार, उत्तर प्रदेश, सीमसाप्रान्त, दक्षिण भारत, अवध, 
बम्बई तथा सिन्ध में “समाज” की शाखाएँ स्थापित हो गयी थों। विभिन्न 
शिक्षण-संस्थाएं स्थापित करके समाज को जनता की दाॉक्षिक आवश्यकताओं 
को पूति की और इसके नेता भारतीय जागृत के अग्रिम मो में रहे । 
हमारे सॉँस्क्ृतिक पुनरुत्थान के क्षेत्र में नंता के रूप में ब्रह्म समाज के 
योगदान का अत्यधिक अनुमान नहों लगाया जा सकता। 


आय समाज 


इस्लाम की भाँति भारत में ईसाई धर्म के प्रभाव ने भी इस काल 
में यहाँ कई विरोधी आन्दोलनों को जन्म दिया। इनमें आये समाज 
सबसे अधिक प्रसिद्ध हें। इसके प्रवतंक ऋषि दयानन्द थे। दयानन्द ने वेदों 
की जो व्याख्या की उसन हिन्दू धर्म को नया स्वरूप दिया। ऋषि दयानन्द के 
दृष्टिकोण का पहले तो लोगों ने उपहास किया और उनको अपमानित भी किया 
गया । लोगों न उन्हें गालियाँ तक दीं। किन्तु बाद में पूर्व तथा पश्चिम 
के विद्वानों ने उनके मत की प्रशंसा को। श्री अरविन्द ने लिखा हे कि 
“ऋषि दयानन्द को इस विचारधारा में कोई ऊटपटांग बात नहों हे कि 
वेद में विज्ञान तथा धमं दोनों के सत्य निहित हूेँ। मेरा तो यहाँ 
तक विश्वास हें कि वेद में विज्ञान के वे सत्य भी निहित हें जो आधुनिक 
विश्व के पास बिल्कुल नहीं हें। और इसलिए दयानन्द ने वेदिक ज्ञान 
की गहराई के विषय में अधिक नहों बल्कि कम ही कहा हें ।” 


अस्तु, दयानन्द की व्याख्याओं ने हमें सच्चे लेख प्रदान किये हूँ। 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने मूति-पुजा के सार-तत्व को न समझते हुए 
उसके प्रति लगाव तथा सामाजिक ब्राहयों के विरुद्ध जोरदार आवाज़ 
उठायो और हिन्दुओं को ईसाई धर्म या इस्लाम के चंगुल में फेसन से 
बचाया । परन्तु वे धर्मांध या कट्टर नहों थे और सन्‌ १८७७ ई० में दिल्ली 
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दरबार के अवसर पर समस्त धर्मों के प्रतिनिधियों के सम्मेलन के आयोजित 
किये जाने के विचार पर विचार-विमर्श तक किया था। 


ऋषि दयानन्द (१८२४-१८८३) ने औपचारिक रूप में सन्‌ १८७५ 
ई० में बम्बई में वेदिक धर्म को प्रचारित करने की एक संस्था के रूप 
में आर्य समाज की स्थापना की और “सत्यार्थ प्रकाश” नामक अपना 
प्रसिद्ध प्रन्थ प्रकाशित किया । उनके उपदेशों को मजुबत जड़ें पंजाब और 
उत्तर प्रदेश में जमों। 


प्रत्यंक सुधार आन्दोलन की भाँति आय॑ समाज ने भी सबसे पहले 
हिन्दू समाज को छुद्ध करन तथा उसको ब्राइयों को दूर करने का कार्य 
प्रारम्भ किया। आर्य समाज के निम्नलिखित कुछ म॒ख्य सिद्धांत थे :--- 


(१) एक ईइवर की पूजा ; (२) जाति-प्रथा के उन्मलन के बदले 
चरित्र पर आधारित सच्ची वर्ण-व्यवस्था ; (३) वेदों में दिये गये 
धामिक कमंकाण्डों को सम्पन्न करता ; (४) स्त्रियों की स्वतंत्रता ; 
(५) अस्पृश्यता-उन्मूलन ; (६) अहिन्दुओं तक को हिन्दू धर्म या बंदिक 
धर्म में सम्मिलित करना तथा (७) संस्कृत या हिन्दी के माध्यम से शिक्षा। 


आये समाज के सदस्यों को अपन सिद्धांतों के लिए अन्ध विश्वासी 
हिन्दुओं तथा कट्टर मुसलमानों दोनों के हाथों शहोद तक होना पड़ा। 


च्छ 


हिन्दुओं के उत्थान में आर्यसमाज न॑ जो योगदान किया हे उसका 
अप्रत्यक्ष प्रमाण यह हे कि इसके अनुयायो केवलमात्र आर्यसमाजी होने के 
कारण शासकों हारा कारागार में बन्द किये जाते थे। यह लेडी मिनटों 
की डायरी में लिखा हुआ हैं। उस समय हिन्दू शक्तिहीन हो गये थे 
तथा उनके मस्तिष्क दुबंल थे। उनमें सामाजिक ब्राइयों से लड़ने के लिए 
साहस का अभाव था। आये समाज को स्थापना से उदासीनता की यह 
भावना सदा के लिए समाप्त हो गयी। हिन्दुओं के लिए धर्म पुनः जोबित 
वस्तु हो गया। आये समाज ने लोगों की बृद्धि, ज्ञान एवं मस्तिष्क को 
प्रभावित किया तथा इसके प्रवर्तक ने आत्म-वलिदान का एसा आदशें 
प्रस्तुत किया जिसको इतिहास में समानता नहीं मिलती । आये समाज 
के अन्तर्गत विद्यालय खोले गये, प्राचीन आश्रमों के ढंग पर ग्रुकुल खोले 
गये, सब की सेवा के लिए सेवा-समितियाँ स्थापित फी गयों और देश के 
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बाहर भी (विदेशों में) सामाजिक जागृत और उत्थान कार्य करने के लिए 
आर्य समाज को शाखाएँ स्थापित की गयीं। वस्तुतः, आये समाज ने उस 
समय हिन्दू समाज को संगठित किया जबकि वह सन्‌ १८५७ ई० के 
विद्रोह के बाद के वर्षों में छिन्न-भिन्न हो रहा था। आजकल प्रज़ातंत्र 
ईश्वर हे किन्तु स्वामी दयानन्द को हम उन्नीसवों शताब्दी के अन्तिम चरण 
में उस समय प्रजातंत्र का प्रयोग करते हुए पाते हें जबकि उन्होंने लाहौर 
आय॑ समाज को तब तक परामझों देने से इन्कार कर दिया था जब तक 
वे उसके सदस्य नहीं बनाये गये। वे गतिशील व्यवस्था के ऋषि थे और 
उन्हें ईश्वर में वेयक्तिक मिलन से प्रेरणा सिली थी । 


थियोसाफ़िस्ट 


जिस धामिक विचार ने पद्चिचम को भारतीय संस्कृति एवं सभ्यता के 
सत्यों का ज्ञान कराया उसके विचारकों का एक अन्य दल था जो 
“थियोसाफ़िस्ट” कहा जाता हे। थियोसाफी दाब्द प्रसिद्ध संस्कृति शब्द 
“बह्यविद्या” का अनुवाद हं। यह थियोस (ईश्वर) तथा सोफिया (ज्ञान) 
नामक दो ग्रीक दब्दों को मिला कर बना हैँ। समंडम एच० पी० ब्लावत्स्की 
कनेल एच० एस० अल्काद तथा कुछ अन्य लोगों द्वारा स्थापित की गयी 
थियोसाफिकल सोसाइटी ने आजकल इस दाब्द को प्रचलित किया हें । 
थियोसाफिस्टों ने “ब्रह्म” का ज्ञान कई मृत्रों से संग्रहीत किया जिनमें भारत, 
ग्रीस तथा प्रारस्भिक ईसाई धर्म के गृढ़ उपदेश उल्लेखनीय हें । भारत में 
हम इसका स्मरण इसलिए करते हें क्योंकि इसका सम्बन्ध डा० एनी बेसेन्ट 
से रहा हे जो भारतीय स्वतंत्रता की प्रसिद्ध समर्थक थीं। उनके शानपूर्ण 
स्पश तथा चुम्बकीय व्यक्तित्व ने अनेक भारतीयों को थियोसाफ़ी की ओर 
आकर्षित किया। थियोसाफिस्टों का मत हे कि सब धर्म एक ही स्रोत से 
निकले हुं ओर इसलिए कोई एक हो धर्म ऐसा नहीं हैँ जो कि मक्ति का 
विशेष मार्ग हें। प्रत्येक धरम सूर्य को सात किरणों के समान भिन्न होते 
हुए भी मानवता के उत्थान में अपना-अपना भिन्न-भिन्न कार्य करते हूं। 
च्‌कि सभी मनुष्यों में 'देवत्व' है, इसलिए विश्व-बन्धत्व एक प्राकृतिक 
तथ्य हो जाता हे। थियोसाफिस्टों ने म॒त्य से परे के जीवन से संबंधित 
बहुमूल्य तथ्य संग्रहीत किये हें। अस्तु, थियोसाफिस्टों की विशेषता यह 
हैं कि ववी ज्ञान के अस्तित्व में उनका गहरा विश्वास हैँ और बे निश्चित 
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गा ; ' कूप में मनुष्य के लिये ईश्वर की बहत योजना में अपने को एक साध्यम 
:” भानते हें। इसलिए, वे बिना जाति-धर्म-रंग के भेद के सब मनुष्यों की सेवा 
(८. करते हें। थियोसाफ़िस्टों ने भारतीय संस्कति के प्रसार में भी सहायता 


पहुंचाई हे । 


.  शमदक्ृष्ण मिशन 


श्री रामकृष्ण परमहंस ने जो आध्यात्मिक आन्दोलन चलाया था अब हम 
उसका वर्णन करते हे । इस आन्दोलन ने भारतीय ज'पृति में निर्णयात्मक कार्य 
किया । सन्‌ १८७० ई० से १८७९ के बीच भारत में जो सांस्कृतिक ह्यास हुआ 
था उसको ध्यान में रखते हुये इस आंदोलन के महत्व के विषय में अनुमान 
लगाना चाहिए । इस अवधि में भारत में सॉस्कृतिक सिद्धान्तों की बाढ़ सी आ 
गयी थी । राजनीतिक रूप में अंग्रेजों के आधीन हो जाने के कारण भारत तीच 
गति से वासना-पूर्ण सभ्यता के प्रवाह में आ रहा था। अंग्रेजी शिक्षा में पले 
होने के कारण भारतीयों का यह विश्वास हो गया था कि भारत की कोई अपनी 
संस्कृति नहीं हे और उसे अपने को पूर्णतः: यूरोपीय सभ्यता के साँचे में ढालना 
होगा। 


साथ हो, अंग्रेजी भाषा के माध्यम से इस देश में अनोद्वरवाद की भी बाढ़ 
आ गयी थो । परन्तु, पश्चिमी भोतिकवाद .के साथ ईसाई धर्म भी था जो 
भारतोयों को उनके प्रचोन धर्म से दूर ले गया होता यदि रामकष्ण भिशन ने 
हिन्दू-धर्म का सुधार-आन्दोलन न चलाया होता । 


इस आन्दोलन तथा उपय क्त आन्दोलन में बड़ा अन्तर हे क्योंकि इसने बिना 
अपनी स्वतन्त्र व्यवस्था चलाए हिन्दू धर्म के ही अन्दर सुधार करने का प्रयत्न 
किया था। इस देश की अधिकाँश जनता को“ ब्रह्म समाज” तथा 'आय॑ समाज 
नहीं आकर्षित कर सका था और वह अपने प्राचीन धर्म पर चल रही थी। 
श्री रामकृष्ण ने इन लोगों को सेवा की। उनके अद्भूत जीवन में अत्यधिक 
आध्यात्मिकता थी । हिन्दू धर्म के प्रति उनका दृष्टिकोण व्यापक और समन्‍्व- 
यात्मक था । उन्होंने ब्रह्मतान सम्बन्धी अपने सिद्धान्तों को अत्यन्त सादे ढंग पर 
जनता के समक्ष प्रस्तुत किया था। उनके विचारों तथा उनके पहले के ऋषियों 
तथा रहस्यदर््षियों के जीवन में पूर्णतः सामंजस्य था । महात्मा गाँधी के शब्दों में 
“श्री रामकृष्ण परमहंस के जीवन की कहानी व्यावहारिक धर्म की कहानी हूँ । 
उनका जीवन हमें ईइवर का साक्षात दशेन करने के योग्य बनाता हूँ । केवल ईइवर 
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ही सत्य हे और सब कुछ माया है इस बात में विश्वास किये बिना उनके जीवन 
का कोई अध्ययन नहीं कर सकता । रामकृष्ण ईइ्वरत्व के जोवित प्रतीक हूँ ( 
नरेख्रनाथ (याद में स्वामो विवेकानन्द ) सरीशे बुद्धिवादी तक उनके समक्ष 
झक गये थे और उनके चरणों में अपने को अर्पण कर दिया था । स्वामी 
विवेकानन्द के द्वारा परमहंस के उपदेज्ञों का पूर्व तथा पश्चिम में प्रचार हुआ। 
रोम्याँ रोलाँ ने लिखा है कि “जिस व्यक्ति की में यहाँ प्रार्थना करता हूँ उसको 
प्रतिमा ३००० लाख जनता के आध्यात्मिक जीवन के २ हजार वर्षों की सम्पूर्णता 
थी । यद्यपि उस व्यक्ति की मृत्यु हुए चालीस वर्ष हो गए हे, फिर भो उसकी 
आत्मा आधुनिक भारत को जीवन दे रहो है ।” 


रामकृष्ण जनता के बीच से आये थे । सन्‌ १८३५ ई० की १८ फरवरी फो 
उषा-वेला में हुली जिला (बंगाल) के कामारपुक्र गाँव में उनका जन्म 
हुआ था, वे ब्राह्मण थे । उनका नाम गदाधर रखा गया था। अल्पायु से ही 
उनके विचारों में आध्यात्मिकता आ गयी थी और उनमें कल्पना-दशक्ति आ 
गई थी। वे संगीत और कविता के बड़े प्रेमी थे तथा वीरगाथाओं की कविताओं 
एवं गाना गाने में उन्हें बड़ा आनन्द आता था । नाटक में शिव का अभिनय 
करने तथा विसालक्ष्मी देवी की पूजा करने में वे परमानन्द से अभिभूत हो 
जाया करते थे । किसी देवता की आराधना मे समाधिस्थ हो जाने पर उनके 
मस्तिष्क के समक्ष उसका वास्तविक स्वरूप आ जाता था और तुरन्त ही उनकी 
वाह्य चेतना लुप्त हो जाया करतो थी । ९ वर्ष को अल्पायु में ही उन पर 
अपने पारिवारिक देवता की पूजा करने का कार्य-भार आ गया था और इसने 
उनको परमानन्द दिया । 


जब सन्‌ १८५५ के निकट उनके बड़े भाई कलकत्ता के एक मन्दिर के 
पुजारी को अनु पस्थिति में उसके स्थान पर काम करने गये थे तब वे भी, 
अनिच्छापुर्वंक ही, उनके साथ गये थे । दूसरे वर्ष में उनके बड़े भाई की मृत्यु 
हो गई ओर वे उस मन्दिर के मृख्य पुजारी नियुक्त कर दिए गये । यह मंदिर 
उनके मुत्यु तक उनका निवास-स्थान रहा। यह मन्दिर दक्षिणेश्वर काली 
सन्दिर के नाम से प्रसिद्ध हे और कलकत्ता से ४ मील उत्तर वक्षिणेद्वर नामक 
ग्राम में स्थित हैं । यह गंगा के पूर्वी तट पर स्थित हे । इसके अहाते में कृष्ण 
का एक मन्दिर था और बारह मन्दिर शिव के थे । परन्तु आदि माता काली 
के मन्दिर से रामकृष्ण का अधिक लगाव था। यहाँ से उन्होंने अनेक धाभिक 


फ््र ! ५ ह बड़ हे 


[ ३६१ ] 


.: : प्रयोग किये। उदाहरणार्थ, उन्होंने काली का साक्षात दर्शन करना चाहा। 


... इसके लिये वे काली की बिनती किया करते थे तथा रोया .तक करते थे । 


इसमे उन्हें बड़ी यन्त्रणा सहन करनी पड़ी। उन्होंने इसी में अपने जीवन को 


. समाप्त कर देने का निई्चय कर लिया था । परन्तु दो दिन के बाद हो काली 


माता ने उन्हें दर्शन दिया और उन्हें परमानन्द प्राप्त हो गया । उनमें क्रमशः 
ऐसी शक्ति आ गयी कि वे सदा कालो का साक्षात दर्शन कर सकते 
थे । इसके पदचात्‌ राम, कृष्ण तथा अन्य स्वरूपों में ईइबर का दर्शन 
करने की उनकी इच्छा हुई । उनकी यह इच्छा भी पूरी हो गई । 
सन्‌ १८५९ में वे कुछ समव के लिए अपने गांव चले गये। वहाँ उनका 
विवाह हो गया, परन्तु वे आजीवन ब्रह्मचारो रहे। बाद में वे पुनः दक्षिण श्वर 
वापस आ गये। यहाँ पुनः उन्होंव॑ विभिन्न आध्यात्मिक प्रयोग किये । उन्होंने 
तंत्र, बष्णवधमं, अद्व तवाद, इस्लाम, ईसाई धर्म तथा बौद्ध धर्म के धामिक 
नियम-संयम के प्रयोग किये। इन सब मार्गों से बे अनुभूत ऋषि और 
रहस्यदर्शो बन कर निकले। जो लोग मुक्त प्राप्त करने के उद्देश्य से 
उनके पारा जाते थे उनको उपदेश देने के लिए अब वे तेयार थे। उनकी 
पवित्नता, पूर्णता, तथा मानव-प्रम ने शक्तिशाली चुम्बक की भाँति सब 
को अपनी ओर आकर्षित किया। उनके ज्ञान एवं चमत्कार ने सब पर 
जादू कर दिया। वे सरल भाषा में उच्चतम दर्शन को व्याख्या कर सकते 
थे। वे विशेषतः कहानियों के द्वारा दर्शन का स्पष्टीकरण करते थे । 
कुछ ही समय में उनके शिष्यों (अनुयायियों) की संख्या काफी हो गयी । 
दया के प्रति उनका रुख क्‍या था यह उनके इस वाक्य से स्पष्ट हू: 
“लोग जीवों पर दया करने की बात करते हें! जो जीव शिव के अति- 
रिक्त दूसरा कोई नहीं हें उस पर दया करने के विषय में सोचना कितनो 
धृष्टता हैं । जीव को ईश्वर मानना होगा और पूरे हृदय से उसकी सेवा 
करनी होगी।” ईइवर के प्रकट रूप पीड़ित मानवता की सेवा के द्वारा 
ईइवरोपासना का यही वह सन्देश था जिसे रामकृष्ण के प्रसिद्ध शिष्य स्वामी 
विवेकानन्द ने विश्व भर में फेलाया था। और वे उस सन्देश को फंलाकर 
इसलिए छोड़ गए कि अगली पीढ़ियों के लोग रामकृष्ण मिशन के द्वारा 
उसका अनुकरण कर। १५ अगस्त सन्‌ १८८६ को रामकृष्ण का स्वगंवास 
हो गया । मृत्यु के पूर्व उन्होंने पवित्र अ्रातृत्व संघठित करने तथा 
लोगों का आध्यात्मिक कल्याण करने का कार्य विवेकानन्द को सौंप 
दिया था। 
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रामकृष्ण के लिए धर्म उनके जीवन का इवाँस था। उनका धर्म सब 
को सम्मिलित करने वालो आध्यात्मिकता थी। ईश्वर का दर्शन पाना 
जीवन का योग्यतम उहेद्य था। भक्ति, पवित्रता, साधुता, निःस्वार्थता, प्रेम, 
तथा नम्नता आदि भनृष्य को सच्छी सम्पत्ति थी। “उनके मृख से विश्व 
प्राचीन ऋषियों के स्वर सुनता है और उनके जीवन में संसार ग्रन्‍्थों 
के अर्थों का अनुसन्धान करता है। उनके जीवन तथा उपदेशों के द्वारा 
लोगों को प्राचीन पाठों को फिर से याद करने का अवसर प्राप्त हुआ। 


विवेकानन्द (१८६३-१९०२) ने अपने निजी प्रयोगों के द्वारा अध्ययन 
करके अपने गुरु के सन्देश को विदेशों में प्रसारित किया। विवेकानन्द 
( नरेन्द्रनाथ) का जन्म १२ जनवरी सन्‌ १८६३ को कलकत्ता के एक 
उच्चवर्गोय (रईस) क्षत्रिय परिवार में हुआ था। उनका शरीर स्वस्थ और 
पहलवानों जेसा था। वे व्यायाम तथा. संगीत कला में भी पारंगत थे। 
उन्होंने कालेज की पूरी शिक्षा प्राप्त की थी। बे ब्रह्मसमाज में सम्मिलित 
हुए थे परन्तु वहाँ उन्हें सन्‍्तोष नहीं मिला। फ़लस्वरूप वे अन्य धाभिक 
महापुरुषों को खोज में लग गये ओर सन्‌ १८८१ में श्री रामक्ृष्ण से 
उनकी भेंट हुयो। इन दोनों को यह भेंट धामिक तथा तत्वज्ञानी “पृ” 
. एवं बुद्धिवादी “पश्चिम की भेंट थी। और क्रमश: पश्चिम पर पर्व को 


पूर्ण विजय हुयी । 


पहलो ही भेंट मे विवेकानन्द ने श्रीरामकृष्ण से यह प्रदन किया कि 
“क्या आपने ईश्वर को देखा हे?” श्री रामकृष्ण ने तत्काल उत्तर दिया, 
“हाँ, में ईश्वर को ठीक बसे हो देखता हूँ जसे यहाँ पर तुम्हें देख रहा 
हैं।” उन्होंने आगे कहा, “ईइवबर पहचाना जा सकता हे; मनुष्य उसे 
बसे ही देख सकता हे और उसके साथ बात चीत कर सकता हू जंसे 
में तुम्हारे साथ कर रहा हूँ। परन्तु, ऐसा करने को कौन परवाह करता 
हैं ? लोग अपने स्त्री-बच्चों, धन-सम्पत्ति के लिए आँसुओं की धार बांध 
देते हे, परन्तु ईश्वर के लिए कौन ऐसा कर सकता हूँ ? यदि कोई 
मनुष्य सचमुच उसके लिए रोता या विलाप करता हूँ तो ईश्वर नि*चय 
प्रकट हो जाता हे।” इस सब का नरेन्द्रनाथ पर गहरा प्रभाव पड़ा और 
वे रामकृष्ण की ओर इतने अधिक आकर्षित हो गए कि वे प्रतिदिन उनसे 
भेंट करने लगे। उनके विचार बदल गये ओर वे आध्यात्मिकता के “साधक 
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च्च्ड 


हो गए। अपने गुरु की मृत्यु के बाद सन्‌ १८८६ में नरेन्द्रनाथ ने 
रामकृष्ण मिशन स्थापित करने का निदरचय किया और वे अपने कुछ 
सहकमियों के साथ सन्यासी हो गये । तदुपरान्त बे लोग देश-पर्यटन 
करन लगे। धीरे-धोरे विवेकानन्द का यह निशचत मत हो गया कि “यदि 
हिन्दुओं को अपने गौरव की चरम सीमा पर पहुंचना ह तो प्राचीन ऋषियों 
के धर्म को गतिशील तथा हिन्दू धर्म को आक्रामक बनाना पूर्णत: आवद्यक 
हैँ ।” संसार को भारत के अपरिमिति आध्यात्मिक कोषागार को अवश्य 
जानना चाहिए। उन्होंने सन्‌ १८९३ में शिकागो (अमेरिका) म॑ होने 
वाले “पालियामेंट आफ रिलोजन्स” में सम्मिल्ति होने का निश्चय किया। 
परन्तु जब वे वहाँ पहुँचे उनको पहले “पालंमेंट” में सम्मिलित होने को 
आज्ञा नहीं दी जा सकी क्‍योंकि उनके पास प्रमाणपत्र नहीं थे । इस पर 
हावंड विश्वविद्यालय के एक प्रोफेसर ने प्रतिनिधियों को निर्वाचित करन 
वाली समिति के अध्यक्ष से विवेकानन्द को महासभा में सम्मिलित करन 
की सिफारिश करते हुए ये शब्द कहे--“यह वह व्यक्ति है जो हमारे सब 
विद्वान्‌ प्रोफसरों से कहीं अधिक विद्वान्‌ हें।” उन्होंने महासभा में पहले 
दिन जो भाषण दिया उसी ने श्रोताओं को अत्यधिक प्रभावित कर दिया। 
इस भाषण में हिन्दू ऋषियों के प्राचीन सन्देश थे और वहाँ के लोगों को 
इससे नवीन ज्योति मिलो। विव कानन्द का सन्देश शान्ति, विश्व-बन्ध॒त्व 
तथा समस्त धर्मों के प्रति सहिष्णुता का सन्देश था। उनका सन्देश था 
कि “ईदवर प्रत्येक धर्म में हैं // इसके बाद विवेकानन्द ने अमेरिका का 
अमण किया। उन्होंने अमेरिका के स्वातंत्रय-प्रेम, औद्योगिक संगठन, शिक्षण- 
व्यवस्था, प्रगतिशीलता, विज्ञान तथा संगठित सामाजिक कल्याण कार्य की 
प्रशंसा की परन्तु साथ ही उन्होंने अमेरिका की बिलासप्रियता, अपव्ययिता, 
धामिक तथा सॉस्कृतिक असहिष्णुता, हिसा-वत्ति तथा दुबंलों के आथिक 
शोषण की कटू आलोचना की। उन्होंने अनेकानेंक प्रवचन दिये जिनसे 
प्रभावित होकर कई लोग उनके उपदेशों पर चलने लगे ओर उनके अनुयायी 
हो गए। इस प्रकार उन्होंने अमेरिका में रामकृष्ण सिशन की भावी ज्ञाखाओं 
की नींव डाली । सन्‌ १८९५ में वे पेरिस होते हुए इंगलेंड गये। वहाँ भी 
उनका पूर्ण सम्मान किया गय।। बाद में वे पुनः अमेरिका लोट गए और 
सन्‌ १८९६ में न्यूयार्क में उन्होंने “बेदान्त सोसाइटी” संगठित को । 
इसके बाद वे पुनः इंगलंड गए ओर वहीं पर मार्गरेट नोबल नामक एक 
लड़की से उनकी भेंट हुयी । यही लड़की बाद में भारत-भकक्‍त हो गयी और 
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“सिस्‍्टर निवेदिता” के नाम से विख्यात हे। सन्‌ १८९७ में स्वामी 
विवेकानन्द भारत लौट आये । उन्होंने बिदेशों में जो कार्य किया उससे 
विश्व भर में भारत का बहुत सम्मान बढ़ गया। उन्होंने धर्मं की यह व्याख्या 
की कि वह ईइवर का प्रकट रूप हे और मनुष्य के आत्मा में विद्यमान हे । 
स्वामी विवेकानन्द अपने इस मत पर अत्यधिक जोर देते थे कि किसी मनुष्य या 
समाज के जीवन का मूल्य केवल भौतिक या बौद्धिक प्रगति से ही नहीं अपितु 
आध्यात्मिक प्रगति से आँका जाता चाहिये। सन्‌ १८९९ में पुनः अमेरिका जाने 
के पूर्व उन्होंने भारत का व्यापक भ्रम किया था । भारतवासियों ने उनमें 
भारतीय सम्मान को पुनर्जीवन देने वाला व्यक्तित्व पाया था और वे “भारत 
के देशभक्त ऋषि” कहे जाते हें। उन्होंनें यह घोषित कर दिया था कि “यह 
आज्ञा जारी हो गयी हे कि भारत का उत्थान अवश्य होगा । अब उसका सुका- 
बला कोई भी नहीं कर सकता; अब वह कभी नहीं सोएगा, अब कोई भो 
बाहरी शक्ति उस पर अधिकार नहों कर सकती, क्योंकि अप्रकट दानव 
अब अपने पेरों पर खड़ा हो रहा हे ।” साथ ही उन्होंने भारत की गरीबी 
तथा अन्धविद्वासों की भत्संना भी को थी और इसके लिए उन्होंने 
भारतीयों को ही उत्तरदायी ठहराया था। उन्होंने भारतीयों से “अपने 
शरीर को लोहा तथा इस्पात सा सुदृढ़ बनाने को कहा था जिससे उनका 
कोई मुकाबला _न कर सके ।” उनका यह भी मत था कि “भारत में धामिक 
जीवन ही राष्ट्रीय जीवन को संगीत का मुख्य स्वर हे, यदि कोई भी राष्ट्र 
इसकी राष्ट्रीय जीवन शक्ति को समाप्त करने का प्रयत्न करता हें और वह 
इसमें सफल होता हूँ तो उसका अन्त हो जायगा ।” “हमारे जीवन का 
रक्त आध्यात्मिकता हें; यदि यह रक्‍त पवित्र, स्वच्छ और शक्तिशाली 
रहता है तो सब कुछ ठीक रहेगा ; यदि यह रकक्‍त पवित्र हे तो इस देश 
को राजनीतिक, सामाजिक तथा भौतिक ब्रोमारियाँ और निर्धनता तक 
की बोमारी भी अच्छी हो जायगी। उन्होंने यह भविष्यवाणी को थी कि 
“यदि भौतिक शक्ति के प्रकाश का केन्द्र यूरोप अपनो स्थिति को नहां 
बदलता हूँ तो वह आगामी ५० वर्षों में छिन्न-भिन्न हो जायगा। “उनको 
यह भविष्यवाणी सत्य सिद्ध हो गयी हें। समाजवाद भी केवल तभी सफल 
हो सकता हूँ जबकि वह आध्यात्मिक सिद्धांतों पर आधारित हो। उनकी 
इच्छा थी कि सब लोग गरोीबों-पददलित सानवता-की सेवा करें।” उसी 
को भें महात्मा कहूेँगा जिसका हृदय गरीबों के लिए पिघलता है, अन्यथा 
वह “दुरात्मा” हुँ। “जब तक भारत की जनता फिर सुशिक्षित नहों हो 


| ३६५ | 


जाती, पूर्ण तुप्त नहीं हो जाती तब तक कोई भी राजनीति क्यों न हो 
वह व्यर्थ रहेगी । सन्‌ १८९७ में कलकत्ता से ५ मील दूर बेल्र में रामकृष्ण 
सिशन .का प्रधान कार्यालय स्थापित किया गया। 


स्वामी विवेकानन्द ने पुनः अमेरिका-अ्रसण किया और घहाँ पर मिशन 
के कई केन्द्र स्थापित किये जिनमें सेन फ्रांसिस्कों का केन्द्र अधिक प्रसिद्ध 
है। उन्होंने पेरिस में होने वाली “धर्मों के इतिहास को महासभा में भाग 
लेने के लिए सन्‌ १९०० में अमेरिका छोड़ा। वहाँ से मध्य यूरोप तथा 
मिस्र होते हुए वे सन्‌ १९०० में ही स्वदेश वाएस आ गये। और सन्‌ 
१९०२ ई० में ३९ वर्ष की अल्पाय में हो वे इस संसार से चल बसे। 


विश्व भर में रामकृष्ण मिशन की ज्ञाखाएँ स्थापित हे जहां लोगों 
को आध्यात्मिक शिक्षा दी जाती हुं तथा जीवन के विभिष्न क्षेत्रों-शिक्षा, 
धरंप्रचार, समाज तथा मानव सेवा-को शिक्षा दो जाती हूँ। श्री रामकृष्ण 
परमहंस तथा स्वामी विवेकानन्द ने भारतीय आध्यात्मिकता के स्रोत को 
खोल दिया था। इन लोगों ने उस “भारतोय जागृति” की नींव डाली 
थी जो बोसवों शताब्दी के प्रारम्भ में रवीन्द्रनाथ टंगोर, जें० सी० बोस, 
तिलक, श्री अरविन्द, महात्मा गाँधी, अवनीन्द्रनाथ टंगोर आदि व्यक्तित्वों 
के रूप में खूब पल्‍लवित हुयी थी। 


राधासवामी मत 


इसी काल में राधास्वामी सत्संग या बन्धुत्व नामक एक दूसरा धार्मिक 

« मत प्रचलित हुआ। इस मत का यह नाम इसके प्रवर्तक राधास्वामी- 
परमात्मा-के नाम पर पड़ा। ये मानव-रूप में प्रकट हुए थे ओर इन्होंने 
अपना नाम “सन्त सत्गुरु या पूर्ण सन्‍त या सच्चा पथप्रद्शंक” रखा था। 
इस मत के द्वितीय गुरु द्वारा प्रकाशित “राधास्वामी मत प्रकाश” के 
अनुसार “यह पवित्र नाम “राधास्वामी “परमात्मा” तथा उस “मौलिक आत्मा 
या स्वर” दोनों का प्रतोक हे जो “उसके” पवित्र चरणों से निकला था 
और जो सम्पूर्ण सृष्टि का मुख्य तत्व हे। परमात्मा संसार में सन्‍्त सतगुरु 
या साधुगुरु के रूप में प्रकट होता हु और मुक्षित-प्राप्ति के इच्छुक भक्त 
को उसकी सहायता अवबबय लेनी चाहिए। उसके निर्देशानसार “परमात्मा” 
के पास पहुँचन के लिए उसे “सुरत शब्दयोग” करना चाहिए। किसो भो 
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मादकद्रव्य का सेवन न करना चाहिए तथा मांसाहार न करना चाहिए। 
इस मत के अनुयायियों को किसी इच्छा में लिप्त न होना चाहिए। 


0. 


इस मत में “गुर ही सब कुछ हे । वह सब का केन्द्र हे। इस मत 
के प्रथम गुरु आगरा के एक सेठ थे । सन्‌ १८१८ ई० में एक क्षत्रिय परिवार 
में उनका जन्म हुआ था। वे शिवदयाल साहब के नाम से प्रसिद्ध हें। उन्होंने 
सन्‌ १८६१ ई० में साबंजनिक रूप में अपने सिद्धांतों की घोषणा की थी। 
सन्‌ १८७८ ई० में उनका स्वर्गंवास हो गया था ओर राधास्वामी गार्डेन, आगरा, 
स्थित पवित्र समाधि सें उनकी अस्थियाँ गाड़ी गयी थीं। द्वितीय गुरु राय 
शालिग्राम साहब बहादुर का जन्म सन्‌ १८२८ ई० में हुआ था। वे कायस्थ 
थे और बाद में उत्तर प्रदेश के पोस्टभास्टर जनरल हो गये थे। वे सन 
१८७८ ई० गुरु हुएथे और मृत्यु तक गुरु बने रहे। उनकी मृत्यु सन्‌ 
१८९८ ई० में हुयी थी। उनकी तीक्ष्ण बुद्धि तथा अद्भुत प्रकाश-शक्ति 
के कारण इस सत का अधिक प्रचार हुआ। उन्होंने कई पुस्तक लिखी हैं। 
तृतीय गुरु ब्रह्मशंकर मिश्र बंगाली ब्राह्मण थे। इनका जन्म सन्‌ १८६१ ई० 
में हुआ था। वे कलकत्ता विश्वविद्यालय के एम०ए० थे और सन्‌ १८९६५ 
में गुरु हुए थे। उन्होंने सत्ससंग का विधान बनाया था और उसकी केन्द्रीय 
व्यवस्थापिका समिति बनायो थी। “महाराजा साहब” उनकी उपाधि थी। 
सन्‌ १९०७ में उनकी मृत्यु हो गयी। इनके बाद इस मत में भी फूट के 
कुछ लक्षण दिखाई दिये ओर इसकी भी कई शाखाएं हो गयीं किन्तु इसकी 
मुख्य शाखा इस समय आगरा में ही हे और वहाँ इस मत के प्रसिद्ध 
आधुनिक गुरु “साहब जी”-स्व० सर आनन्द स्वरकूप--इस मत के अध्यक्ष 
थे। उनके अधीन दयालबाग नामक एक बस्ती बसायोी गयी थी। यह 
आधुनिक इंग की बस्ती ह और इसमें इस मत के अनुयायी लोग रहते 
हैं। इसमें एक मन्दिर तथा कई विद्यालय, कारखाने तथा व्यावसायिक 
तथा औद्योगिक प्रतिष्ठान हें। इस मत के अनेक अनुयायी हें जिनमें विशेषत: 
मध्यमवर्ग के लोग अधिक हेँ। इसके अनेक सिद्धान्त हिन्दूधषर्म से लिए गये 
हैं। “सुरत दाब्दयोग” इसकी मुख्य क्रिया है। इसका अर्थ मानवात्मा क। 
परमात्मा के शब्द से मिलन हूँ। इस मत के प्रत्येक अनयायो या अनुयायियों 
के समूह को गुरु गुप्त रूप में इस क्रिया की प्रणालियाँ बताता हें। इसके 
अनुयायियों को गाहुस्थ्य जीवन से पृथक नहीं होना पड़ता। इसमें जाति- 
प्रेद या स्त्री-पुरुष का पार्थक्य नहीं हे । इसमें नये शिष्य बनाने की व्यवस्थ! 
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नहीं हे ओर इसम हिन्दू धर्म को नहीं छोड़ना पड़ता । इस मत के अनु- 
यायियों को दान-धर्म के कार्य करने पड़ते हे, सेवा-भाव रखना पड़ता हें 
ओर प्रार्थना करनो पड़ती हे। इनके उपदेशों तथा कबीर के उपदेशों में 
बहुत सामंजस्थ हैं। साधारण अनुयायी भी सत्यसंगी या “साध” कहें जाते 
हैं। मुख्यतः: यह मत भक्ति से सम्बन्धित हूँ। इसमें हठयोग नहीं हं और 
इसके उपदेश गढ़ हें। इसमें कठोर सन्यास नहीं हे। इन्हीं कारणों से यह 
सत अधिक प्रचलित हो गया। 


प्राथना समाज 

ब्रहा समाज के समान भारत में अन्य कई धामिक तथा सामाजिक 
संस्थाएँ स्थापित हो गयो थों। महाराष्ट्र में इसी की एक संस्था-प्रार्थना- 
समाज स्थापित हुयो थी। यह संस्था हिन्दू समाज का एक अंग थी और 
इसका उद्देश्य हिन्दू धर्म के अन्दर सुधार करना था। सन्‌ १८६७ में 
इसकी स्थापना हुयी । एक ईइवर को उपासना (राष्ट्रीय) और सामाजिक 
सुधार इसके सिद्धांत थे। इन सिद्धांतों को नामदेव, तुकाराम और रामदास 
सरीखे महाराष्ट्र के सन्‍्तों की प्रेरणा मिली थी। इन्होंने अस्पृश्यता, निरक्षरता, 
हिन्दू विधवाओं के प्रति निर्दयता, स्त्री-पुरुष में असमानता आदि सामाजिक 
दोषों के उन्मूलन पर जोर दिया तथा सहभोज, अन्तर्जातीय विवाह, विधवा- 
विवाह के प्रचलित किये जाने तथा पददलितों एवं अनाथों के लिए आश्रम 
स्थापित किये जाने के पक्ष में जोरदार आन्दोलन किया । यह महाराष्ट्रीय 
चरित्र में यथा वाद का द्योतक हूं। जस्टिस महादेव गोविन्द राना्ड इस 
आन्दोलन के नेता थे। इन्हीं की प्रेरणा से प्रसिद्ध “डक्‍्कन एजुकेशन 
सोसाइटी” की स्थापना हुयी थी। उन्हीं के मस्तिष्क में सर्वप्रथम यह 
विचार उत्पन्न हुआ था कि देश में राजनीतिक सुधार करने के लिए एक 
राजनीतिक संस्था बनाई जाय ओर इसी के फलस्वरूप भारतोय राष्ट्रीय 
कांग्रेस को स्थापना हुईै। जब-जब कांग्रेस के अधिवेशन हुए तब-तब उन्होंने 
सामाजिक सम्मेलन भी किया। वे स्पष्ट विचारक तथा यथा्थंवादों थे। 
सी० एफ० एन्ड्रज्ञ के दाब्दों में, “रानाड उन सुधारकों में से, जिनका 
वर्णन किया जा च॒का हूँ, राजा राममोहन राय तथा सर संयद अहमद खां 
के अत्यन्त निकट थे परन्तु उनका लक्ष्य तथा भारत में पश्चिमी सभ्यता के 
विशिष्ट सिद्धांतों को प्रचलित करने का विचार उन दोनों से कहों आगे 


बढ़ा हुआ था। 
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पंजाब के एक अन्य धामिक सुधारक स्वामी रामतीर्थ थे जो स्वेच्छा 
से गंगा में डूब गए थे। वे सुधषिक्षित तथा एस० ए० थे। चौबोस वर्ष को 
आयु में ही उन्होंने घर छोड़ विया था और वे सनन्‍्यासी हो गए थे। उन्होंने 
विदेश-भ्रमण भी किया। उनके उपदेशों का प्रचार करने के लिए कई 
संध्याएँ (मिशन) स्थापित की गयी हूं परन्तु वे संस्थाओं के स्थापित किए 
जाने के विरोधी थे। उनका यह कहना था कि भारत को सब संस्थाएँ 
“राम” की हें जो इन सब में कार्य करेगा ओर सब भारतवासी मेरे लिए 
एक हूँ। वे रास के बड़े उपासक थे किन्तु उनके राम परम्परागत राम 
नहीं । उनके लिए “राम” ईश्वर का प्यारा नाम था। वे प्रायः परमानन्द 
की अवस्था में समाधिस्थ हो जाया करते थे। वे अपने उपवदेशों में सत्य, 
ज्ञान, सच्चरित्र, निःस्वार्थंता तथा समानता एवं “परम सत्य” के चिन्तन 
पर जोर देते थे। उनका उपदेश था कि “मनृष्य को राम बनना चाहिए।” 
उनके उपदेश सरल गद्य एवं पद्य में हें। वास्तव में, वे अनुभत आत्मा 
थे। इधर हाल ही में भारत में रमण महषि तथा अरविन्द सरीखें महान 
आध्यात्मिक गुरु हुए हें 


हम यह देखते हे कि आधुनिक धारमिक मतों का रूप विद्ुद्ध कट्टर 
नहीं हू. । उनके दृष्टिकोण आलोचनात्मक हें और उनमें व्यक्ति तथा समाज 
दोनों के विकास पर जोर विया गया हेँं। साथ ही उनमें विचार 
स्वातंत्रय पर जोर दिया गया है ओऔर धर्म की निश्चितत बातों के बदले 
में नंतिकता एवं आध्यात्मिकता की ओर अधिक ध्यान दिया गया हूँ। 


धामिक जागृति, मुसलमानों में 

हिन्दुओं के साथ-साथ भारतीयों के अन्य समुदायों पर भी नवीन जागृति 
का प्रभाव पड़ा और उन्होंने भी अपने को सुव्यवस्थित करने का प्रयत्न 
किया । मुसलमानों में जो धामिक जागृति हुयी वह उल्लेखनीय हैँ। इनमें 
भी पुनरुत्थान या आधुनिक ढंग पर सुधार करने की भावना रही। 
बरेली के संवबद अहमद प्रसिद्ध पुनरत्थानवादो थे। वे मुस्लिम रस्मरिवाज्ञों 
तंथा आचार-व्यवहारों में पुराने ढंग पर सुधार करना चाहते थे और 
मुसलमानों में जो अन्धविश्वास प्रचलित थे उनको दूर करना चाहते थे। 
वे उन नई बातों को प्रचलित किये जाने के विरुद्ध थे जिन्होंने इस्लाम 
को पवित्रता को नष्ट कर दिया था। दिल्‍ली के मौलाना क़ादिर दूसरे 
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धामिक नेता थे। इन्होंने कुरान का उर्दू में अनुवाद करके तथा देशी 
भाषाओं में उपदेश देकर मुसलमानों में जागृति फंलायो थी। इस प्रकार 
उन्होंने अपने सहधर्मियों के सुधार की जमीन तयार की थी। किन्तु सन्‌ 
१८६१ से १८६९ के बीच नवीन आन्दोलन के प्रसिद्ध साहित्यक नेता 
जोनपुर के मौलवी करमत अली थे। उन्होंने अपना मुख्य कार्य पूर्व बंगाल 
में किया। वहाँ उन्होंने उद्‌ में अपने मत का प्रचार किया | उनके शक्षित- 
शालो धामिक प्रचार ने मुस्लिम जनता में हलचल पंदा कर वी और यह 
मुस्लिम बंगाल के सास्कृतिक विकास का एक प्रमख अंग था। इस्लाम में 
जो अन्धविश्वासपूर्ण बातें तथा नई वाममार्गो विचारधाराएं प्रचलित हो 
गई थों उनके विरुद्ध उन्होंने जोरदार आन्दोलन किया । उन्होंने वहाबी 
सिद्धांतों को अस्वोकृत कर दिया और सृफीवाद को सान्‍्यता दी । सन्‌ १८७३ 
ई० में मीलवों करमत अलो की मृत्यु हो गयो। मोलवों चिराग अली 
(सन्‌ १८४४-१८९५) एक अन्य घामिक नेता हुए। ये बड़े विद्वान्‌ तथा 
अन्वेषक थे। इन्होंने अपनी पुस्तकें मुख्यतः अंग्रेज़ी में लिखी हें जिनसे 
सब प्रभावित हुए। इन्होंने उत्तर प्रदेश सरकार के विभिन्न उच्च पदों पर 
काम किया और बाद में हंदराबाद में उच्च अधिकारी होकर चले गये। 
मुसलमानों ने सहज ही पश्चिमी शिक्षा को नहीं अपनाया था और उनमे 
कई सामाजिक बुराइथाँ आ गई थों। चिराग अली ने अपनो साहित्यिक 
कृतियों के हारा मुसलमानों के विवाह सम्बन्धी क़ासूनों, आधुनिक विज्ञान 
से इस्लाम के सच्चे सम्बन्ध तथा स्त्रियों की स्थिति की ओर मुसलमानों 
का ध्यान आकर्षित किया। वे एक विवाह के पक्षपाती थें। इसलिए वे उस 
कोटि के धामिक नेताओं में थे जो परिचिमी सभ्यता से सामंजस्थ करना 
चाहते थे । इस्लाम को आधुनिक रूप देने में सर संयद अहमद खाँ (सन्‌ १८१७- 
१८९८) ने सबसे अधिक प्रभावपूर्ण काम किया। वे रचनात्मक व्यक्तिति, 
शिक्षाज्ास्त्री तथा सुधारक थे। वे “अलं'गढ़ के ब॒ज़ु॒र्ग” थे। सन्‌ १८५७ 
सेबहुत पहले ही उन्होंने पीर तथा मरीद की व्यवस्था को बुराइयों पर 
पुस्तक लिखी थों। बाद में यूरोप के लोगों के साथ भोजन न करने तथा 
पश्चिमी शिक्षा को न अपनाने के विरुद्ध पुस्तक लिखों । वे दास-प्रथा 
के विरोधी तथा स्त्री-स्वातंत्रय के समर्थक थे। उनका रुझान कुरान की 
आधुनिक व्यास्था की ओर था। उन्होंने विदेश-यात्रा भी को थी ओर 


इंगलंड गए थे। 
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उन्होंने मुसलमानों में अंग्रेज़ी शिक्षा प्रचलित करने के लिए खूब आन्दोलन 
किया । उन्होंने सन्‌ १८७५ ई० में अलोगढ़ में एक स्कूल स्थापित किया 
था जिसने कुछ समय बाद हो “मुहेमडन ऐंगलों-ओरियन्दल कालेज आफ 
अलोगढ़” का रूप धारण कर लिया था। यह कालेज अलीगढ़ विश्वविद्यालय 
का बोज था। उन्होंने सन्‌ १८८६ में भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस की प्रतिहन्दरी 
संस्था “मुस्लिम शिक्षा सम्मेलन” को स्थापना की, क्‍योंकि वे यह नहीं 
चाहते थे कि मुसलमान अंग्रेज्ञों के वफादार न रहें ओर हिनंदुओं के चंगुल 
में चले जायें। “विचारशक्ति ही एकमात्र पथप्रदर्शक हे” यह उनका नारा 
था। उन्होंने बहु-विवाह, लोकरीति तथा भाग्य-भरोसे रहने के विरुद्ध 
प्रचार किया । अपने सिद्धान्तों को सत्यसिद्ध करने के लिए उन्होंने कुरान 
पर टिप्पणियाँ लिखीं। अस्तु, मुसलमानों की शक्षिक प्रगति तथा आधुनिकता 
अपनाना सर संयद के मुख्य योगदान थे। अन्य अनेक नेताओं ने उनके 
सिद्धांतों का समर्थन किया जिनमें सेयद अमीर अलोी, मुहम्मद इक़बाल, प्रोफेसर 
एस० खुदाबऱश तथा प्रोफेतर ए० एम० मौलवी के नाम उल्लेख- 
नीय हें। 


हाल में ही “अहमदिया मत” नामक एक धासिक आन्दोलन चला 
जो इस्लाम, ईसाई धर्म तथा हिन्दूधर्म में समन्वय करना चाहता हूँ। पूर्वी 
पंजाब के ग्‌ रुदासपुर जिले के क़ादियान नामक गाँव के मिर्जा गुलाम अहमद 
इस मत के प्रवर्तक थे। मिर्ज़ा साहब धामिक सिद्धांतों के उद्भट व्याख्याता 
थे। सन्‌ १८८९ से वे सुफी गुरुओं की भाँति “बाइयात” (ईइवबर को 
आशाकारिता) मानने लगे । सन्‌ १८९१ में उन्होंने अपने को ईइवर द्वारा 
निश्चित मसीहा घोषित किया । वे अपने को दूसरा “अहमद” कहते थे। 
यह विषय कटु विवाद का प्रइन बन गया। सन्‌ १९०४ में मिर्जा साहब 
ने अपने को कृष्ण भगवान का अवतार घोषित किया। सन्‌ १९१३ में 
“अहमदिया” मत में फूट पड़ गई और इसको लाहोर शाखा ने इस संस्था 
से अपना सम्बन्ध विच्छेद कर लिया और मिर्जा साहब को मसीहा मानना 
अस्वोकार कर दिया। अहमदियों का मुख्य केन्द्र क्रादियान में हें ओर वे 
दाक्तिशाली हो गए हें। इन लोगों ने सामाजिक तथा शक्षिक क्षेत्र में भी 
बहुत काम किया हूँ। भारत के बाहर में विदेशों में भी इनकी शाखाएं 
स्थापित हें। आधुनिक काल में मुसलमानों में जो घामिक सुधार आन्दोलन 
हुए हैं उनमें उपर्युक्त [मुख्य हें। 
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आधुनिक भारत के धार्मिक आन्दोलनों पर विचार करने के बाद, हम अब 
आधुनिक भारतीय संस्कृति के सामाजिक व आर्थिक अगों पर विचार करगें। 


सामाजिक तथा आशिक स्थिति 


हिन्दू कोड़ बिल स्त्रियों को अपन पति को तलाक़ देने तथा अपनी 
इच्छानुसार विवाह करने का अधिकार देना चाहता हैँ और उन्हें पुरुषों 
की बराबरी का अधिकार देना चाहता हें। यह बिल स्त्रियों के उनके 
पंतुक सम्पत्ति में भी अधिकार देना चाहता हैँ । आजकल इस बिल का 
जो जोरदार विरोध हो रहा हे उसने भारतीय समाज की रूढ़िवादिता को 
पुनः प्रकट कर दिया हूं । समाज के स्वार्थों वर्गों के बचाव के लिए धर्म 
का पुनः उपयोग किया जा रहा हे । परन्तु यह भारत के सांस्कृतिक इतिहास या 
धमंशास्त्रों को भावना का गलत अध्ययन हे। हम यह बता चके हूँ कि 
प्राचीन भारत में भावना का महत्व था न कि स्वरूप का। दसबों शताब्दी 
तक मे ब्राह्मण पुरुष तथा क्षत्रिय स्त्री के तथा इसी प्रकार अन्य जातियों 
में परस्पर अन्तर्जातीय विवाह होते थे । परिस्थितियों के अनुसार सामाजिक 
प्रथाओं में जो परिवर्तन हुए थे उनको उचित ठहराने के लिए नई-नई 
स्मृतियाँ लिखों गयी थीं। जहाँ भावना का प्रभृत्व होता हे वहाँ स्थतंत्रता 
अनिवाय होती हे। परिवरतंनशील विचारों के अनुसार सामाजिक स्वभाओं 
के प्राकृतिक विकास के द्वारा हमारी प्रथाओं का विकास हुआ था। उनको 
निश्चित करने के लिए कोई निःचित अधिकारयुक्‍त ग्रन्थ या व्यक्तित्व नहीं 
था। इस देश में राजा क़ाननों का प्रशासक होता था न कि विधान निर्माता 
या परामहंदाता। वास्तव में, मनु तक जीवित व्यक्तित्व से अधिक पोराणिक 
व्यक्तित्व हें परन्तु धीरे-धीरे पण्डितवर्ग के हाथ में सत्ता आ गई और 
जाति-व्यवस्था का सन्तुलन नष्ट हो गया। साथ-साथ भारत में मुस्लिम 
शासन स्थापित हो जाने से हिन्दू समाज को रक्षात्मक स्थिति अपनानों 
पड़ी जिसके फलस्वरूप सुविधा प्राप्त स्वार्थों बरग सुदृढ़ और गक्तिशालो 
हो गया । जो जाति-प्रथा प्राकृतिक रूप में प्रारम्भ हुयी थी और जिसमें 
सनुष्य को स्वतंत्रता थी वह पत्थर के सदृश कठोर हो गई जिसके फल- 
स्वरूप समाज स्थिर हो गया तथा उसमे रूढ़िवादिता आ गयी । 


गतिशील पश्चिम ने हमारे सामाजिक दर्शन तथा प्रथाओं के औचित्य 
को पुनः परीक्षा करने के लिए हमें बाध्य कर दिया। इस प्रयास में आधुनिक 
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भारत के सामाजिक तथा धामिक सुधारकों का मुख्य भाग रहा। शासन 
अधिकांशत: इस विषय में तटसथ रहा। कभो-कभी इस देश के जागृत 
लोकमत के आन्दोलन के दबाव से बेन्टिंग या रिपन सरीखे गवर्नर जनरलों 
के समय में इंगलेंड में चलने वाले उदार आन्दोलन के फलस्वरूप शासन 
ने भी इस मामले में हस्तक्षेप किया। इस समय हमारे देश में सती-प्रथा 
निषेध ज॑ंसे कानून हैं। “सतो” दाब्द का अर्थ होता हे पविश्न या धाभिक 
स्‍त्री । परन्तु पवित्र स्त्रियों को उनके मृत पतियों के शव के साथ जलाने 
की प्रथा के साथ यह शब्द विचित्र रूप से लगा दिया गया। ४ दिसम्बर 
सन्‌ १८२९ के कानन के द्वारा सती-प्रथा अवध घोषित कर दो गयी। 
इसी प्रकार के अन्य कई कानून बनाए गए। बाल-ह॒त्या पर रोक लगा दी 
गई । धामिक शपथ को पूरा करने के लिए बच्चों को सम॒द्र में फेंक देन 
की प्रथा पर क़ान्‌नन प्रतिबन्ध लगा दिया गया। जो लड़कियाँ पैदा होतो 
थीं उन्‍हें प्रायः मार डाला जाता था क्योंकि उनका विवाह कठिनाई से 
होता था। इस पर भी रोक लगा दो गई। सन्‌ १७९५ तथा सन्‌ १८०२ 
के क़ाननों के द्वारा यह प्रतिबन्ध लगाये गये। सन्‌ १८३१-१८३७ में ठगों” 
का दमन किया गया। सन्‌ १८४३ ई० में दास-प्रथा का उन्मूलन हुआ। 
प्रेसीडन्सी नगरों में सरकारों लाटरियाँ बन्द कर दी गईं। उड़ीसा की 
"खोंड” जाति में नर-बलि की जो प्रथा थी उस पर (१८४७-१८५४) 
रोक लगा दी गई । धर्म के नाम पर सड़कों पर जो सामूहिक गुंडापन होता 
थ। उस पर सन्‌ १८५५ में रोक लगा दिया गया । सन्‌ १८८६ ई० में 
विधवा-विवाह को कानूनन अवेध घोषित कर दिया गया। सन्‌ १८९१ में 
“एज आफ कस्सेन्ट एक्ट” बनाया गया जिसने १२ वर्ष की आय से कम 
की लडकियों के साथ व्याह करने पर रोक लगा दी। सन्‌ १९३० ई० में इस 
क़ानून में एक संशोधन किया गया जिसमें लड़कियों की आयु १२ वर्ष 
से बढ़ाकर १४ वर्ष कर दी गई और सिविल भरेजेज्ञ एक्ट पास कर दिया 
गया। न्यायालयों तथा व्यवस्थापिका सभा दोनों के द्वारा शासन नें 
सामाजिक ब्राइयों को दूर करने या सामाजिक प्रथाओं को प्रगतिशील 
विचारों के अनुकल बनाने का प्रयास किया। 


किन्तु सामाजिक असमानताओं या बुराइयों को दूर करने के कार्य में 
व्यक्तियों तथा संस्थाओं का ही अधिक भाग रहा। प्रारम्भ में ही राजा 
रामसमोहन राय तथा उनके अनुयाथियों ने जाति-बन्धन, स्त्रियों की पतिता 
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बस्था, सतो-प्रथा, किसानों की हासोन्मुख स्थिति आदि सामाजिक बराइयों 
के विरुद्ध जोरदार आन्दोलन चलाया था। रानाड़े के नेतृत्व में “प्रार्थना 
समाज ने भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के अधिवेशनों के साथ-साथ वाषिक 
सामाजिक सम्मेलन किये थे। समाज को ओर से अनाथालय, आश्रम, रात्रि- 
पाठशालाएं, विधवा-सदन, पददलित जाति मिशन, विधवा-विवाह-संघ, दक्षिण 
शिक्षा समिति, आदि अनेक संस्थाएं खोली गयो थी। रानाडे की प्रेरणा से 
विधवा-विवाह संघ तथा “दक्षिण शिक्षा समिति” की स्थापना की गयी थी। 
ब्रह्न समाज भी इससे मिलता-जुलता था जिसने पर्दा-प्रथा उन्मूलन, विधवा- 
विवाह उन्मूलन, उच्च शिक्षा की व्यवस्था, सहभोज, अन्तर्जातीय विवाह, 
विदेश यात्रा पर लगे हुए सामाजिक प्रतिबन्ध के उन्मूलन आदि बातों के 
लिए जोरदार आन्दोलन किया था। दक्षिण शिक्षा समिति के अन्तर्गत 
(१८८४) पूना स्थिति प्रसिद्ध फर्गसन कालेज खोला गया जिसके अध्यापकों 
ने ७५ रुपए मासिक से अधिक वेतन न लेने की प्रतिज्ञा की थी। इस 
समिति ने गोखले को भी अपना सदस्य बनाया था। नारो-उत्थान के 
आन्दोलन के नेता ईश्वरचन्ब्र विद्यासागर तथा “मलाबारी” थे। सन्‌ १९०५ 
ई० में गोखले ने “सर्वेन्ट्स आफ इन्डिया सोसाइटी” की स्थापना की । 
इस का उद्देदय भारत माता की सेवा के लिए राष्ट्रीय प्रचारकों को शिक्षण 
देना था। इसके सदस्यों को नाम मात्र का वेतन दिया जाता था और वे मातृ - 
भूमि के सेवक होते थे। इनमें केवल अपने को ऊँचा उठाने की भावना नहीं 
थी। इन प्रचारकों के प्रयत्न से अनेक समाज सेवा संघ स्थापित किए गए 
ओर बालचर शिक्षित किए गए ; पुस्तकालय, रात्रि-पाठशाला, सहकारी 
समितियां, प्रसुति-गृह, गरीबों के मनोरंजन के केन्द्र तथा मज़दूर संघ 
स्थापित किए गये। इनके प्रयत्नों के फलस्वरूप सफाई, चिकित्सा आदि की 
भो व्यवस्था हुयी तथा समाचार पत्र प्रकाशित हुए। 


पारसियों ने भी सामाजिक तथा धामिक सुधार किये और सिक्‍तों ने 
भी मुख्य खालसा दोवान के अधोन अपने समाज में सुधार किये। महात्मा 
गाँधी के नेतृत्व में इन समस्त प्रवृतियों को और अधिक बल मिला तथा 
स्त्रियों एवं अछतों की स्थिति में अत्यधिक सुधार हुआ । सन्‌ १९०४ से 
जहाँ-जहाँ सामाजिक सम्मेलन हुए वहीं भारतोय महिला सम्मेलन भी हुए। 
करयये ने सन्‌ १९०६ सें एक महिरा-विद्यालय खोला था जो “भारतीय 
महिला विश्वविद्यालय” का बीज बन गया। अपराधी जातियों के सुधार का 
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कार्य “मुक्ति सेना” ने शुरूकर दिया था। सन्‌ १९२३ में महिला भारतीय 
संघ अपनो कई शाखाओं के साथ स्थापित किया गया। सन्‌ १९१७ में अखिल 
भारतोय महिलाओं का एक प्रतिनिधि सण्डल भारत सचिव मान्टेग्यू से मिला 
था और उसने उनसे स्त्रियों को मताधिकार दिए जाने की माँग को थी। 
सन्‌ १९२५ में सरोजनी नायडू भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस को प्रथम महिला 
सभापति हुयी थीं। स्त्रियों को चिकित्सा तथा सेवा-कार्य को शिक्षा देने 
के लिए सेवासदन समितियाँ स्थापित की गयी थीं। 


पददलित जातियों ने भी अपने अधिकारों की प्राप्ति तथा अपना उत्थान 
करने के लिए अपनी संस्थाएँ स्थापित कर लो थीं। सफाई की व्यवस्था 
तथा जनता के स्वास्थ्य को रक्षा का प्रबन्ध न केवल सेंट जान्स एम्बुलेन्स 
जैसी अधं सरकारी संस्थाएं ही करती थीं, अपितु शासन की ओर से भी 
इन बातों का प्रबन्ध किया जाता था। इसीलिए सन्‌ १९२० में लोकप्रिय 
मंत्रियों के अधीन सार्वजनिक स्वास्थ्य विभाग खोला गया था। अस्तु, उन्नीसवों 
शताब्दी की तीसरी दक्षाब्दी से ही जागृत भारतीय अपने साम्राजिक कतंव्यों 
के प्रति जागरूक हो गये थे ओर भारतीयों के सामूहिक प्रयत्न के फल- 
स्वरूप गत १०० वर्षों में भारत की सामाजिक दक्षा नें उग्र परिवर्तन हुए। 
यदि आज भी रूढ़िवादिता का प्रभृत्व हु तो वह ब॒झते हुए दीपक की अन्तिम 
लो के समान हें। 


आधिक दशा 

भारतीय निर्धनता आधुनिक युग की सबसे अधिक चमकती हुयो अद्भुत 
घटना हे ओर इस दयनीय स्थिति के कारण ऐतिहासिक हैं। हम मुगल काल 
में यह देख चुके हें कि भारत न केवल एशिया के विभिन्न देशों को चावल, 
गेहूं, शक्कर, कपास आदि वस्तुएं देता था बल्कि वह विश्व का एक यहत्‌ 
ओद्योगिक कारखाना था ओर भारतीय द्वीप समूह (पूर्व में) से लेकर यूरोप 
तक के बाजारों के लिए सृती ओर रेशमी माल तेयार करता था और 
इसके बाजार कस्पियन सागर के तट से मोज्ञाम्बिक और सदागास्कर तक 
फंले हुए थे। पुतंग्रोज्ञ डच और अंग्रेजों के सम॒द्री व्यापार की उन्नति के 
परिणामस्वरूप यूरोप के साथ होने वाले स्थलूमार्गीय व्यापार का १७ वों 
दताब्दी के प्रारम्भिक दक्षाब्दी में ह्ास होने लगा। एशियाई सागरों में चलने 
वाले समुद्री व्यापार में अब भो बंगालियों, गुजरातियों तथा मलाबारियों 


[ ३७५ ] 


का हिस्सा था। लेकिन धीरे-धोरे उनका भी ह्ास हो गया। समुद्री डकंती 
की नियमित व्यवस्था के द्वारा पश्चिमी व्यापारियों ने पूर्व में अपना व्यापार 
स्थापित कर लिया था। वे समुद्र में जिस किसो अरब या भारतीय जहाज 
को देखते थे उसे लूट लेते थे और उस पर अधिकार कर लेते थे। पुतंगीज्ञों 
ने भारतीय व्यापारियों का नाश किया था और डचचों ने उनको नष्ट कर 
दिया । सन १६५० और १७०० के बीच डचों का स्थान अंग्रेज्ञों ने ले लिया। 
ईस्ट इन्डिया कम्पनी ने मसुलीपट्टम स्थिति कोरोमण्डल तट में सन १६३४ 
में, बंगाल और उड़ीसा में सन्‌ १६५६ में और सूरत (पश्चिमी भारत) में 
तथा दक्षिण में सन्‌ १७१६ म॑ डचों से कहीं अधिक व्यापारिक सुविधाएं प्राप्त 
कर लो थों। आगे चलकर मुगलों से भी उनको काफी सुविधाएँ प्राप्त हो गईं। 
इससे भारतीय व्यापारियों को भारी क्षति हुयी । यूरोप के साथ होने कपड़ा 
तथा अन्य वस्तुओं के व्यापार से भारत को जो भारी मुनाफा होता था 
उससे भारतीय कारोगरों को आथिक स्थिति तथा रहन-सहन में कोई सुधार 
नहीं हुआ क्योंकि भारतोय व्यापार में एकाधिपत्य की व्यवस्था थी। 
इससे भारतीय व्यापारियों की अत्यधिक क्षति हुयी। वे बाद में कम्पनी के 
ठेकेदार या गुमाइता हो गये। दूसरी ओर “ददानो” (अग्रिम रुपए देन ) 
की प्रथा के फलस्वरूप भारतीय भजदूरों का निर्देयतापुवंक शोषण हुआ। 
बंगाल फे ही उदाहरण को ले लिया जाय। सन्‌ १७५६ ई तक में बंगाल और 
एशियाई देशों के बीच जोरदार व्यापार चल रहा था। किन्तु अंग्रेज़ों 
के द्वारा सिराजद्रोला के हरा दिये जाने के कारण स्थिति बदल गई 
और कई कारणों से बंगाल गरीब हो गया। कठपुतले नवाबों द्वारा 
अंग्रेजों को नज़राने के रूप में अपरिमित धन दिया जाता था । यहाँ तक 
कि बंगाल की अतिरिक्त आय (राजस्व) को भी ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
द्वारा भारत से निर्षात किये गये माल को खरीद में लगाया जाता था। 
अनुमान लगाया जाता हे कि सन्‌ १७५७ से लेकर १७८० तक के २३ वर्षों 
में बंगाल का लगभग ६० करोड़ रुपया इसी प्रकार उड़ाया गया था। यह 
सब धन इंगलेंड गया और इसने वहाँ की ओद्योगिक क्रान्ति में सहायता 
पहुँचाई । अंग्रेजों को व्यापार के लिए जो आदेश-पत्र (दस्तक) दिए गए 
थे और जिनसे उन्हें व्यापार की पूरी स्वतन्त्रता मिल गई थी उनका भो 
शोषण होता था, जब कि भारतीय व्यापारियों को चुड्री देनो पड़तो थो । 
उक्त आदेश्-पत्र कम्पनो को दिए गए थे परन्तु कम्पनी फे कर्मचारी अपने 
व्यक्तिगत व्यापार के लिए भी इसका उपयोग करते थे। यहाँ तक कि वे 
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लोग आदेश-पत्रों को भारतोय व्यापारियों के हाथ बेंच देते थे जो चड्धी 
देने से बच जाते थे । न केवल इन आदेश-पत्रों का आन्तरिक व्यापार में ही 
उपयोग होता था अपितु कम्पनी के कर्मचारियों नाम सात्र का धन देकर 
बलपूर्वक भारतीय कारीगरों तथा उत्पादकों के माल पर भी अधिकार कर 
लेते थे और वे उस माल को अत्यधिक मूल्य पर यहाँ की जनता के हाथ 
जबरन बेचा करते थे। इन लोगों ने भारतीय जुलाहों का शोषण करने के 
लिए अन्य चाले भी कीं। जुलाहों को आतंकित कर के उनसे निश्चित मूल्य 
पर तथा निश्चित अवधि में माल देने के बाण्डों पर जबरन हस्ताक्षर कराए 
गए। उनको अपने माल की उचित कीमत नहों दी जाती थी और बे अपने 
माल को दूसरों के हाथ नहों बेंच सकते थे । इस प्रकार बंगाल का शोषण 
होता रहा । 


१८ वो शताब्दी के प्रारम्भिक वर्ष में इंगलंड में भारतीय वस्तुओं के 
आयात किए जाने के विरुद्ध भिन्न-भिन्न कानून बनाए गए। सन्‌ १७०१ 
में समस्त भारतीय कपड़ों तथा रेशम के आयात पर रोक लगाई गई और 
सन्‌ १७२० में उनके पहनने या उपयोग करने पर प्रतिबन्ध लगा दिया 
गया। इससे सूती वस्त्रोद्योग में होने वाले आविष्कारों तथा मशीनों के 
आविष्कारों में बड़ी सदद मिली । भारतीय द्वीप समूह के व्यापारी वर्ग 
द्वारा लाए गए धन से इंगलेंड की वह पुजी बनी जिससे वहाँ बड़-बड़े 
औद्योगिक कारखाने बने ओर “नए संसार” के साथ इंगलेंड के व्यापार की 
प्रगति हुईैं। बाद में, फम्पनो ने अंग्रेजी ऊन, धातुओं तथा अन्य मालों का 
स्थायी बाजार भारत में स्थापित कर लिया ओर बंगाल के रेशम उद्योग पर 
प्रतिबन्ध लगा विया। भारत में ब्रिटिश शक्ति की क्रमिक विजय के 
साथ-साथ इंगलंड ओर भारत के व्यापारिक सम्बन्ध में पूर्ण क्रान्ति हुई । 
व्यापार का जो संतुलन भारत के पक्ष में था वह उसके विरुद्ध हो गया । 
कपड़ा बुनने का उद्योग भारत का सर्वेक्षेष्ठ उद्योग था। ब्रिटिश चुगियों 
के लागू कर विए जाने, फ्रांसोसी क्रान्ति के कारण ओऔपनिवेशिक बाज्ञार 
नष्ट होने, इंगलेंड में मद्ञीनों के आविष्कार हो जाने तथा भारत के ही 
करघा-उद्योग में प्रतिद्वन्दिता होने के फलस्वरूप भारत का वस्त्रोद्योग नष्ट हो 
गया । इंगलंड को होने वाला सुत का निर्यात तक बन्द हो गया। इस प्रकार 
भारत का वह राष्ट्रीय उद्योग नष्ठ हो गया जिससे यहाँ के कारीगरों, प्रामोण 
मजदूरों तथा स्त्रियों (जो अवकाद के समय सुत काता करतो थीं तथा कपड़ा 
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बुना करती थों) को जीविका चलती थी ओर जिसका एशिया, अफ्रीका तथा 
यूरोप के कुछ भागों के बाजारों पर एकाधिपत्य था । इसके पदचात्‌ भारतीयों 
का झुकाव कृषि की ओर अधिक होने लगा। सन्‌ १८११ से सन्‌ १८९१४ में 
इंगलेंड में ऐसे कानून पास किए गए जिनसे भारतीय सामुद्रिक जहाजरानी 
नष्ट हो गई । अस्तु, भारत औद्योगिक देश के बदले कच्चा माल उत्पन्न करने 
वाला देश बन गया । जब कि अधिकाधिक लोग खेती करने लगे, भूमि 
व्यवस्था सुधारने या कृषि-धन बढ़ाने का कोई प्रयत्न नहीं किया गया। 
खेतों पर जमीन्दारों का अधिकार हो गया और ग्रामीण' केवल लगान देने 
वाले रह गए । जेसी बेकारी ओर गरीबी इस देश में फंलो हुई हं वंसी किसी 
भो आधुनिक सभ्य देश के इतिहास में इससे पहले नहीं हुई। औद्योगिक 
क्रान्ति के दोरान में इंगलेंड ने कारीगरों तथा मशीनों के निर्यात तक पर 
प्रतिबनध लगा दिया था ताकि भारत को नए तरीकों का उनभव न हो 
सके । यह भी एक कारण था कि भारत के उच्च वर्ग के लोग उत्पादक 
कारखानों में अपना धन नहीं लगाते थे। भारतीय व्यापारी वर्ग तथा मध्यम 
श्रेणी के हास के प्रभाव ने पद्चिचम के ढंग पर यहाँ औद्योगिक पूंजीवाद के 
विकास को रोक रखा। दूसरों ओर, भूमि-व्यवस्था में परिवर्तन होने से 
भूसि पर पुजो लगाने को प्रोत्साहन मिला । यहाँ के बुद्धि जोबी वर्ग तथा 
कारीगरों (मजदूरों) में वड़ी भारी खाई थी। विद्याभिमान के कारण कोई 
वैज्ञानिक आविष्कार नहीं हो सके। किन्तु शासन की नीति के कारण ही 
भारत का पतन हुआ । उद्नोसवों शताब्दी में इंगलेंड ने मुक्त व्यापार की 
नीति अपनाई थी । परन्तु, हमारे देश में यह नोति नहीं रखी गई जिससे 
उद्योगों के विकास को प्रोत्साहन नहीं मिला। साथ ही, भारत क्निठिश 
उद्योगों को कच्चा माल देता था। इससे न केवल हमारे यहाँ के उद्योगों में 
ही निर्धनता आ गई वरन्‌ भारतीय कृषि पर भी बोझ पड़ा। भूमि जोतने 
वालों तथा शासन (राज्य) के बीच नए वर्ग पेदा हो गए और भूमि हीन 
सर्वहारा की संख्या बढ़ती गई। साथ ही, इस देश की जनसंख्या भी बढ़ती 
गई । प्रजा का खब शोषण होता रहा। रेलों के चलाए जाने तथा ग़लत 
बविनिमय-नोति के कारण भी भारत के आन्तरिक उद्योग तथा कृषि को भारी 
धक्का लगा। 


लेकिन यहू स्थिति अधिक समय तक न रह सकी । पश्चिमी शिक्षा के 
प्रचलित होने क बाद मध्यम भेणों की प्रगति होने के फलल्वरूप औद्योगीकरण 
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की आवश्यकता महसूस की गई और लोगों ने व्यक्तिगत उद्योग शुरू 
किये । इनमें “टाटा” का प्रयास उल्लेखनोय हे। “टाटा” ने रुई, लोहा और 
स्पात के कारखाने खोले और अंग्रेजों ने चाय, काफी, नील आदि के उद्योग 
चालू किए । परन्तु, शासन इस ओर से उदासीन ही रहा, बल्कि कभो- 
कभी वह विरोधी भी रहा। उदाहरणार्थ, जब भारतोयों की माँग पर 
भारतीय वस्तुओं के साथ-साथ ब्रिटिश माल पर भी चंंगी रूगाई गई तब 
शासन का विरोधी रुख हो गया । केवल कृषि में शासन ने रंयतों की कुछ 
तकलीफों को दूर किया क्योंकि यदि ऐसा न किया जाता तो उसे कच्चा 
माल ही नहीं मिलता। भारतीय प्‌ ज्ञीवाद, कृषि तथा वाणिज्य में आज तक 
जो विकास हुआ हे अब हम उसका संक्षिप्त वर्णन करंगे । 


सन १८५७ के विद्रोह के बाद भारत में कई कारणों से कारखानों के 
उद्योग शुरू हुए । पहला कारण यह हे कि विदेशी उद्योग या पुजी में वद्धि 
हो गई थी । रेलों के चल जाने से इसमें और भी सुविधा हुई थी । भारत 
में पहले कारखाने अंग्रेजों द्वारा खोले गए थे। किन्तु ज्ञान-वृद्धि होने, 
शान्ति क्रायम हो जाने, यातायात में सुधार होने तथा यरोप-वासियों के 
उदाहरणों से भारतीयों को भो भारतीय उद्योग (कारखानों) में पुजी लगाने 
की प्रेरणा सिलो । साथ ही, क्रीसियन युद्ध तथा अमरीकी क्रान्ति से भी जूट 
और सूती उद्योगों को प्रगति को प्रोत्साहन मिला क्योंकि रूसी पटसन और 
अमरीकी कपास इंगलेंड को नहीं मिलता था। इन उद्योगों तथा 
रेलों के ऋ्रमिक विकास ने, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप में, इंजीनियरिंग, 
कारखानों, लोहा-उद्योग, कपास और जूठ के उद्योग तथा ऊन के 
कारखानों को प्रोत्साहन दिया। सन्‌ १८५१ में कपड़े की पहली मिल 
खोली गई थो और आज एक द्ाताब्दी बाद भारत में कपड़े की ४२० 
मिलें हें जिनमें लगभग ६० करोड़ की पूंजो लगी हुई हैँ और ८ लाख 
से अधिक मजदूर काम करते हे। सन्‌ १८५४ में इस देश में पहला जूट 
का कारखाना खोला गया था और सन्‌ १९४७ में केवल पश्चिमी बंगाल 
में १०४ जूट मिलें थीं। सन्‌ १८८० से १८९५ के बीच ऊन के उद्योगों 
की भी सुदृढ़ स्थापना हो गयी थी और सन्‌ १८५० से १८८० के बीच 
खान-उद्योगों की भी मज़बत नींव पड़ गयो थी। प्रारम्भ में, इस देश में 
कोयला, पेट्रोल तथा मेंगनीज्ञ के उद्योग विकसित हुए। सन्‌ १८८० के 
बाद लोहा तथा इस्पात के उद्योगों का विकास हुआ। नमक, अबरख और 
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सोने की खानों को ओर भी इसी समय भारतीयों का ध्यान आकर्षित 
हुआ। चमड़ा, कागज़ आदि अन्यान्य उद्योग भो शुरू करने के प्रयत्न किए 
गए। परन्तु उच्चित विकास केवल तभी सम्भव था जबकि राज्य का प्रोत्साहन, 
सागंदशंन तथा संरक्षण सिलता। यह सन्‌ १९१४ के युद्ध के पूर्व के जमंनी 
तथा रूस के उदाहरणों से स्पष्ट हे। भारत में विदेशी शासन होने के 
कारण यह संभव नहीं था। अंग्रेजों की यहाँ पूंजी लगाने की नीति के 
कारण हमारे देश के धन का शोषण जारी रहा । इसके प्रमाण 
निम्न लिखित आँकड़े हें। ब्रिटिश सरकार ने ईस्ट इंडिया कम्पनी से ७ करोड़ 
पौंड का ऋण लिया था। अफगानिस्तान, चोन तथा अन्य देशों से जो युद्ध 
हुआ था और जिससे भारत का कोई सम्बन्ध नहीं था उस पर जो रकम 
खर्च हुई थी वह भी उक्त रकम में शासिल थी। यह रक़म सन्‌ १९३९ 
में ८८४० लाख पौंड से अधिक हो गयी। रेलों के चालू किए जाने तथा 
सावंजनिक उपयोगिताओं के कामों में जो खर्च हुआ था उनके कारण उक्त 
वृद्धि हुयी और इन सब के लिए भारत से जितना भी धन लिया जा सकता 
था लिया गया। जेंक्स ने लिखा हें कि सन १८६८ ई० में तुकों 
के सुल्तान लन्दन गए थे। उनके स्वागतार्थ इंडिया आफिस में एक नृत्य 
के राजकीय उत्सव का आयोजन किया गया था। उसमें जो खर्च हुआ था 
उसके बिल का भुगतान भारत को करना पड़ा था। सन्‌ १८७० ई० से 
पहले भारत के खजानों को ईलिंग” के पागलखाने, जंजीबार सिद्न के 
सदस्यों के खर्चे, चीन एवं ईरान के दूतावासों के ख़्ें, भूमध्यसागर के 
जहाज़ी बेड़े के स्थायी खर्चे के कुछ अंश तथा इंगलेंड से भारत तक टेलीग्राफ 
की जो लाइन बनायो गयी थी उसके पूरे खर्चे को भारतीय खजाने को 
खुकाना पड़ा।”' इसी अवधि में भारत में ब्रिटिश पूजी लगाई गयी तथा 
विदेज्ञो बेंकों के काम शुरू हुए। विदेशी बेंकों ने सन्‌ १९१३ ई तक यहाँ 
के बेंकों की असानत के तीन-चोथाई भाग पर नियंत्रण कर लिया। ब्रिटिश 
पुजी केवल सरकार, यातायात, चाय-काफी आदि के बागानों तथा वित्त 
सम्बन्धी उद्योगों में लगायी गयी। शासन ने भारतोय पूंजी लगाने वालों 
को सहायता नहों दी | दूसरो ओर जनता या मध्यमश्रेणी की पृ जी लगाने 
के बजाय पुजो एकत्रित करने को पुरानी आदत बनी रही। साथ हो चुंगी 
(तटकर) तथा विनिमय नोति के द्वारा सरकार ने भारतीयों के बजाय 
अंग्रेजों को अधिक सहायता दी। इन समस्त कारणों ने सिलकर भारतीय 
ओद्योगिक विकास में दकावट डाली तथा भारत को गरीबी बढ़ायी। सन्‌ 
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१९२४ ई० में “शाह” तथा “खंबाता” ने बहुसंश्यक भारतीयों की प्रति व्यक्ति 
(प्रतिदिन) १॥ पेन्स की औसत आय का तख्समोना लगाया था ओर यह 
लिखा था कि “इसका मतलब यह हे कि औसत भारतीय आय तीन व्यक्तियों 
पर केवल दो के लिए ही काफी हे......बह भी तब जबकि वे नंगे रहें, 
हमेशा सकान के बाहर रहे, कोई मनोरंजन (आमोव-प्रमोद) न करें और 
केवल भोजन, वह भी सबसे निकृष्ट, के अतिरिक्त कोई भी वस्तु को इच्छा 
न करें।” दूसरी ओर इस देश में कोयला, लोहा, तेल, मेंगनोज, सोना, 
जस्ता, चाँदी तथा ताँबा आदि वस्तुएँ अपरिमित मात्रा में थीं। अस्तु, 
भारत के राष्ट्रीय धन तथा व्यक्तिगत आय में इतना बड़ा अन्तर था। 


रुज्वेल्ट ने अगस्त सन्‌ १९४२ में भारत में जो अमरोकी टेकनिकल 
सिशन भेजा था उसने “भारत में लगभग २५ करोड़ टन खनिज पदार्थ होने 
का तख्मीना लगाया था और यह लिखा था कि विद्व भर में जितनी मेंगनीज़ 
पेदा होती हे उसका लगभग ३० प्रतिशत भारत में पेदा होता हें; विश्व भर 
में जितनी अबरख होती हैँ उसका तीन चौथाई भाग भारत पेदा करता हे ; 
तथा भारत में संसार के सब देज्ञों से अधिक लाख पेदा होती हैं।” भारत के 
“रायल औद्योगिक कमीशन ने सन्‌ १९१८ ई० में यह रिपोर्ट दी थी कि भारत 
का खनिज घन उसके मुख्य उद्योगों को व्यवस्था के लिए पर्याप्त हे। गत दो 
विश्व-युद्धों ने ब्रिटिश सरकार को अपनो आर्थिक दवद्या सुधारने के लिए 
हमें स्वतन्त्रता देने के लिए बाध्य कर दिया। परन्तु उसने जो सहायता दो 
वह नगण्य थी और उससे हमें कोई विशेष लाभ नहीं हुआ । 


कृषि के सम्बन्ध में भो ऐसी हो स्थिति रही। अंग्रेजों के आने के पूर्व 
भारतीय गाँवों में सुख-समृद्धि थी । टेवनियर ने लिखा हे कि “छोटे से छोटे 
गांव तक में चाबल, आँटा, मक्‍्सन, दृध, सभी फिसम को तरकारियाँ, 
शक्कर, मिठाइयाँ आवि वस्तुएँ अपरिमित मात्रा में पाई जाती थीं।”' 
परन्तु सन १९२९-३० में “इण्डिया इन १९२९-३०” नामक भारतीय 
सरकार द्वारा प्रकाशित रिपोर्ट में यह रिपोर्ट निकाली गई कि “अब भी 
भारत में अधिकाँश निवासियों में ऐसी निर्धनता हे जंसी पश्चिमी देशों में कहीं भी 
नहीं हे। ” सरकार ने अकाल कमीशन, कृषि कमीशन आदि कई कमीशन 
नियुक्त किये या प्रायः भिन्न-भिन्न समस्याओं पर रिपोर्टे' प्रकाशित कीं, 
कृषि-विभाग संगठित किए गए तथा सन्‌ १९१९ ई० में भारतीय सन्सध्रियों के 
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हाथ म ये विभाग सोपे गए परन्तु वित्त विभाग अंग्रेजों के ही हाथ में रहे । 
इस समस्या को जाँच करने के तरह-तरह के प्रयास होते रहे जिसके फल- 
स्वरूप देश में कृषि-संकट आ गया। हमारी राष्ट्रीय अर्थ व्यवस्था में 
इसकी असन्‍्तुलित स्थिति हो गयी। खेती में आवश्यकता से कहीं अधिक 
लोग गए और इसका विकास नहीं हो पाया। स्थिरता या ह्वास की स्थिति 
आ गई । उपज कम होने लगी। भूमि के अनेकानक टुकड़े हो गए, श्रसघन 
को क्षति होनें लगो । खेतों के कई टुकड़े हो गए, एक हो खेत अनेक 
व्यक्तियों को शिकमी दिया जाने लगा । किसानों पर कर्ज बढ़ता गया और 
भूसि हीन सर्वबहारा की संध्या बढ़ती गई। इस प्रकार भारतीय स्वतन्त्रता के 
रूप में हमें केवल छ छा बतंन मिला । 


व्यवसाय को भी कोई अच्छी स्थिति नहीं थी । सन्‌ १८५७ के विद्रोह 
के बाद, देश क्री वित्त नीति से सम्बन्धित महत्वपुर्णं घटना यह हुई कि 
सरकार ने “मुक्त व्यापार” को नीति अपना ली। सन्‌ १८५९ में सरकार 
ने यह कानून बनाय। कि भारतोय उद्योगों के लिए कच्चे माल के आयात 
में सुविधा दो जानी चाहिए परन्तु इसके साथ ही भारत से होने वाले 
निर्यातों पर चुगी बढ़ा दो गई। सन्‌ १८७४ ई० में मेंचेस्टर चेम्बर आफ 
कामसे ने सूती माल प्र लगाने वालो ५९, चुगी हटाए जानें की माँग 
को । इसके फलस्वरूप पहले मोटे वस्त्र और बाद में ३० काउन्ट से कम 
के कपड़ें के आयात पर से उक्त चगी हटा ली गई । अंग्रेजों ने इस 
प्रकार का माल तेयार करना शुरू कर दिया। भारत की सूती मिलें सन्‌ 
१८८२ से १८९४ तक बिना किसी संरक्षण के चलती रहीं। सन्‌ १८९४ 
ई० में सूती माल के आयात पर फिर चुंगी लगा दो गई किन्तु इसके 
साथ ही २० नवम्बर से ऊपर के भारतीय मिलों के सूत पर ५९८, आब- 
कारो चुगी लगा दी गई। भारतोय नेताओं तथा उत्पादकों ने इसका 
उग्र विरोध किया । परन्तु सरकार पर इस विरोध का कोई प्रभाव नहीं 
हुआ । सन्‌ १९२६ मे यह आबकारी चुंगी हटा लो गयी । सन्‌ १८९६ ई० 
मे आयात चुंगी घटा कर ३॥। प्रतिशत का दो, जब कि सूत के अलावा 
भारतीय मिलों द्वारा बनाये जाने वाले सब माल पर ३॥ प्रतिशत चंंगी 
देना पड़ती थी। लंकाशायर की माँग के कारण यह सब किया गया। आर० 
सी० दत्त ने लिखा हें कि “वित्त नीति सम्बन्धी अन्याय का ऐसा उदाहरण 
किसी भो सभ्य देश में नहीं मिलता ।” सन्‌ १९२३ के बाद भारत सरकार 
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ने भेदयक्त संरक्षण की एक नीति अपनायी ओर उद्योगों को संरक्षण देने 
को सिफारिश करने के लिए एक तटकर बोर्ड नियुक्त किया । लेकिन 
सन्‌ १९२७ से “राजकीय सुविधा” (!॥7]|7272व [९८४९८7८८) की स्वी- 
कृति देने के कारण यह सुविधा तटस्थ कर दी गई। सन्‌ १९३२ ओटावा- 
सम्मेलन के बाद “राजकीय सुविधा” साधारण हो गयो। हमारे उप्रविरोध 
के बावजूद सन्‌ १९२७ में भारतोय रुपये का विनिमय बढ़ा कर मूल्य 
१ शिलिग ६ पेन्स निर्धारित कर दिया गया। इससे भारतीय व्यवसाय को 
एक और धक्का लूगा। भारत के व्यापार में हमारा जो भाग था उससे 
भी हमें वंचित कर दिया गया। इस प्रकार विदेशी व्यापार पर अंग्रेज्ञों या 
अन्य यूरोपीय व्यापारियों का एकाधिपत्य हो गया। प्रोफेसर अदारकर 
ने लिखा हे कि “परिचिमी देशों के औद्योगिक प्रतिष्ठानों को अपनी सरकारों 
से संरक्षण के अतिरिक्त राजकीय सहायता, धन, परीक्षण, तथा अनुसंधान 
की सुविधा तथा सभी प्रकार की सक्रिय सुविधाएँ मिलती थीं। हमारे देश 
में भेदयक्त संरक्षण की नीति ने केवल मात्र उदासीन सहायता से अधिक 
कुछ भी अधिक नहीं दिया । इस प्रकार, आथिक रूप में, भारत केवल 
प्रत्येक वस्तु की पुति करने वाला तथा दुनियाँ की सब चीज़ों का मरम्मत 
करने वाला मात्र रह गया। वह किसी वस्तु का निर्माता नहीं रहा । साथ 
ही, हमारे देश के मज्ञद्रों मे आलस्य तथा आयोग्यता आ गयी और देश का 
शोषण करने के लिए भारतीय तथा विदेशी प्‌ जीपतियों में साझेदारी हो गयी। 
प्‌ जीवाद से सम्बन्धित बुराइयों का यहाँ बाहुल्य हो गया क्योंकि यहाँ का 
लोकमत काफो शक्तिशाली नहीं था; जाति सम्बन्धी प्रइन पंदा हो गए 
थे; विदेशों शासन और पुजी बनाने के कई राजनीतिक प्रदन उपस्थित 
हो गये थे; मज़दूर शिक्षित नहों थे, अधिक योग्य नहीं थे और उचित 
रूप में संगठित नहीं थे; ज्वाएन्ट स्टाक उद्योग भारत में नया होने के 
कारण उसके दुर्गुणों के विरुद्ध सुरक्षा का उचित प्रबन्ध नहों हुआ था; 
पुराने उद्योगों का तोतब्रगति से ह्वास हुआ था परन्तु उसी गति से नए 
उद्योग नहीं विकसित हुए थे; जहाँ अधिक लाभ संभावना थी वहां पूजी 
लगाई गयी थी। इन समस्याओं तथा भारत के रुके हुए आधथिक विकास 
के साथ-साथ इस समय हमारा पाकिस्तान से मतभेद चल रहा हैं और 
अन्तर्राष्ट्रीय तनातनो की समस्या भी उपस्थित हें। इसलिए हमें शान्ति 
हृदय से कोई योजना बनाने का समय ही नहीं मिल पा रहा हूँ। संक्षेप 


[ रेप३े ] 


में, भारत की वर्तमान आर्थिक समस्‍्याएँ विरासत में मिलो हुयी अतीत 
काल की सम्पत्ति हें । प्रकृति ने हमारे साथ उदारता का व्यवहार किया 
है परन्तु मनृष्य ने हमारे साथ न्यायपुर्ण व्यवहार नहीं किया । 


अब भारत सरकार भारत को आर्थिक पुनर्जीवबन देने का प्रयास कर रही 
हैं। विभिन्न जल-विद्युत योजनाओं के द्वारा सिंचाई की सुविधाएँ देकर, 
खाद व बोजो की व्यवस्था करके, रसायनिक खाद देकर ओर कृषि विभागों 
से परामशें दिलाकर कृषि की पैदावार बढ़ाने का प्रयत्न किया जा रहा है । 
जमींदारी प्रथा का उन्मूलन हो चुका हैे। “अधिक अन्न उपजाओं” आन्वोलन 
चल रहा हे। सामूहिक खेती, ट्रेक्टरों के उपयोग तथा कृषि-सुधार के 
अन्यान्य प्रयास हो रहे हें। पशु-धन की उन्नति का भी प्रयत्न हो रहा 
है। रेडियो के द्वारा प्राम्य शिक्षा के प्रसार में ज्ञीत्रता की जा रही हे । 
औद्योगिक क्षेत्र में उन्नति के लिए “योजना आयोग” नियुक्त कर दिया गया 
हैं जो अनवरत काम कर रहा है और परामशों दे रहा है । कुछ उद्योगों 
को सरकार ने अपने हाथ में ले लिया है, कुछ में उसके हिस्से हें ओर कुछ 
वेयक्तिक उद्योगों को उसने पूर्ण स्वतंत्रता दे रखी हें । बेंकों, बीमा तथा 
मेनेंजिंग एजेन्सियों को नियमित एवं सुव्यवस्थित करने के लिए कई क़ानून 
बना दिए गए हैं। मज़दूरों की स्थिति में सुधार किये गये हैं। विभिन्न 
देशों से व्यापारिक समझौते किये गये हें। भारतीय निर्यातों के विकास के 
विषय में सिफारिश करने के लिए “निर्षात-उन्नति-समिति” बनायी गयी थी। 
भारत के पक्ष में पहले व्यापार-सन्तुलन नहीं था। सन्‌ १९५० में व्यापार- 
सन्तुलन हमारे देश के पक्ष में हो गया। हमारे बाजारों में विस्तार हो 
गया। रेलों का एकोकरण भी किया जा रहा है । भारतीय जहाज़्रानी 
तथा नागरिक उड्डुयन का भी विकास हो गया हूँ। युद्ध के पूर्व जो पोंड- 
पावना एकत्र हो गया था उसकी सहायता से हमारे प्रमुख उद्योगों का भी 
(विकास हो रहा हे इन सब के बावजूद भी, आज भी हमारे सामने कुछ 
आधारभूत समस्याएँ हें। खाद्य-वयस्र आदि आवश्यक वस्तुओं की हमारे देश 
में जंसी गंभोर स्थिति हे बसी इतिहास में कहाँ नहीं मिलती । भारी-भारी 
कर लगा विये गये हें और चोर बाजारी फंली हुयी हे। खाद्य-पदार्थों का 
आयात हमारे राष्ट्र के नक़द धन को खाये जा रहा हे | पूजी का हास 
होता जा रहा हू, मुद्रा-प्रसार निरन्तर जारी हेँ और विकास योजनाएं या 
तो काल्पनिक हें या उन्हें स्नरष्टाचारियों के द्वारा कार्यान्वित किया जा रहा 
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ह जिससे अनेक प्रकार की बईमानियाँ हो रही हैँ। इस प्रकार हमारे वेश 
का चित्र अन्धकारग्रस्त हे। इसके अतिरिक्त चारों ओर सन्‍्वेह का वाता- 
वरण हें । मज़दूर उद्योगपतियों पर सन्‍्देह करते हें, पुजीपति सरकार पर 
सन्देह करते हैँ तथा जनता प्रशासकों (अधिकारियों) पर सन्‍्देह करती हूँ। 
इसलिए, इस समय हमारे देश के लिए समुचित सामाजिक दर्शन तथा इस 
पापसय चक्रव्यह से बाहर निकलने के लिए उचित संगठन की आवश्यकता 
हैँ। इसके लिए हम अपनी प्राचीन संस्कृति से कुछ सबक़ ले सकते हूं । 


पहले, विवाहोत्सवों या अन्य समारोहों के अवसर पर जो आर्शोवाद 
दिये जाते थे उनमें सब को भोतिक समृद्धि की वृद्धि के लिए प्रार्थना की 
जाती थी। यह भी महसूस किया गया था कि जिन लोगों पर भौतिक 
वातावरण का प्रभाव है उनके मस्तिष्क पर सादगी तथा त्याग के जीवन 
की गहरी प्रतिक्रिया होगी जो उनको निम्न श्रेणी का अनाड़ी बना देंगी। 
हितोपदेश “बेकी शाप” के इस दर्शन की पुनरावत्ति करता हें कि ५,००० 
पौंड वाषिक आय करने वाले व्यक्ति के लिए धामिक होना और यह कहना 
आसान है कि भूखा कौन सा पाप नहीं करता। समाज के दु्बल वर्गों की 
आध्यात्मिक, सॉस्कृतिक तथा सानसिक शक्तियों को विकसित करने तथा 
जीवन के कष्टों को दूर करन के लिए धन प्राप्त करने का प्रयास करना 
आवश्यक हूं ताकि लोगों को संस्कृति का अध्ययन तथा प्रचार करन में 
सुगमता हो सके । समाज को सुखी बनाने के लिए भारत ने जेसी आथिक 
व्यवस्था निकाली थो बसी व्यवस्था किसी भी विज्ञान या आ्थिक मस्तिष्क 
ने अब तक नहीं निकाली हेँ। 


हमारो सादगी का अर्थ भौतिकता की उपक्षा करना नहीं या। जो 
अतिरिक्त बचत होती थी उसको उत्पादक कार्यों या दान-धर्म के कार्यों में 
लगाया जाता था। अन्न या सामग्री के रूप में कर-संग्रह तथा सार्वजनिक 
अन्न-भंडार की व्यवस्थाओं से अकाल तथा आर्थिक लूट-खसोट जंसी आधुनिक 
मुख्य वुगणों को पहले से हो दूर कर दिया जाता था। ये समस्त 
व्यवस्थाएं, कुछ आथइयक संशोधन करके, आज भो कार्यान्वित की जा 
सकती हें। पारलौकिकता तथा भाग्य-भरोसे रहने की आवत को दूर किया 
जाना चाहिए । पुजीपतियों को अपने अभागे गरीब भादहयों के लिए धन 
बचाने तथा सादगी से रहने की आदतें डालती चाहिए। मजदूरों को भी 


[ रेष५ ] 


अपने दृष्टिकोण को नया बनाना चाहिए क्योंकि अच्छी तरह अपना काम 
करने से ही अच्छाइयाँ होतो हें। विनिमय-व्यवस्था आज के लिए आवश्यक 
हो गई हैँ । हम अपने प्राचीन सामाजिक, राजनोतिक तथा आथिक दर्शन 
को पुनः अपना सकते हैं । भारत का दूसरा योगदान सत्ता का विकेन्द्रीकरण 
या छोटे-छोटे स्वतन्त्र समुदायों (गाँव, नगर या प्रदेश) का अस्तित्व हे । 
यह विचारणीय विषय हे कि इस प्रकार का सामुदायिक जीवन हमें कंसे 
लाभ पहुँचा सकता हें । 


यदि हम मानवता के अतीत पर, जहाँ तक का हमें ज्ञान हे, दृष्टि 
डालें तो हम यह पायेंगे कि मानवीय जीवन उन्हीं युगों तथा देशों में सुखी 
तथा समृद्ध था जहाँ की मानवता अपने को छोटे-छोटे स्वतन्त्र समुदायों 
(केन्द्रों) में संगठित करने के योग्य थी। आधुनिक यूरोप अपनो सभ्यता के 
तीन चोथाई भाग के लिए इज़रायलियों, यवनों (विशेषतः एथेंस के) तथा 
भध्यकालीन इटलो को जनता के रहन-सहन का ऋणी हूँ। इसी प्रकार 
भारत के वीर-युगों में, पल्‍लव, पांडय, चोल और चेरों के युगों में हमारे 
देश के लोगों के छोटे-छोटे संगठन (समुदाय) तथा केन्द्र थे ओर रहन-सहन 
तथा संस्कृति के क्षेत्र में सुन्दर कार्य हो रहा था। जब सामुदायिक जीवन 
बिस्तृत क्षेत्रों में अपना प्रसार करता हू तब ऐसा प्रतीत होता हूँ कि उसके 
फेलाव तथा उत्पादक-शक्ति का ह्वास हो रहा हे। हमारे देश में गृप्त- 
साम्राज्य सरीखे बहुत साम्राज्य भी थे किन्तु उनमें संस्कृति राजधानियों 
के आस-पास तक ही अधिक संगठित थी। इसने हमारे यहाँ केन्द्रीकरण 
के सिद्धान्त को भी क्रायम रखा जो कि छोटे-छोटे स्वतन्त्र समुदायों की 
नीति थी। आर्थिक रूप में भी हम ऐसे समुदायों या संघों में संगठित थे जो 
हमारे भोतिक तथा नेतिक कल्याण की व्यवस्था करते थे । अतः, इस समय 
उद्योगों में कुछ विकेख्रीकरण बाँछनीय तथा आवदयक हूँ। यह एकाधिपत्य 
तथा सोदेबाज़ी के खतरे को भी दूर कर देगा, मज़दूरों में अपने काम में 
दिलचस्पी लेने की भावना पेदा करेगा तथा गाँवों के कुटीर उद्योगों को उन 
नंगरों से सम्बन्धित कर देगा जहाँ बड़े उद्योगों का केन्द्रीयकरण किया जा 
सकता हैँ। इसलिए, सामुदायिक जीवन में काफी सुविधाएँ हूं। 


ऊपर, हमने अपनी वर्तमान संस्कृति के सामाजिक तथा आशिक अंगों पर 
प्रकाश डाला हैं। अब हस इस काल के कलात्मक जीवन पर कुछ प्रकाश 
डालने जा रहे हैं । 


[ रे८६ | 


कलाओं का विकास 

राजकीय संरक्षण न प्राप्त होने के कारण भारतीय कलाओं के भी बुरे 
दिन आ गए थे और उच्नीोसवों शताब्दी हमारो कलाओं का अन्धकार-पुग 
थो किन्तु इस शताब्दी के अन्त में कुछ व्यक्तियों ने भारत को कलाओं के 
पुनरुत्थान के लिए काम करना शुरू कर दिया था। इसके परिणामस्वरूप 
अब हमारी कलाओं को सरकार तथा बुद्धिजीबियों बोनों की मान्यता प्राप्त 
हो गई हे। आधुनिक काल में नृत्य, संगीत और चित्रकला का विशेष 
पुनरुत्थान हुआ । नोचे हम इनका स्विस्तार अध्ययन कर रहे हूँ । 


नृत्य 

मध्यकाल का अन्त वासनापुर्ण न॒त्यों के विकास में हुआ था और 
नृत्य-कला लोगों के मन बहलाने का साधन हो गई थी। नतंकी लड़कियों 
का एकाधिपत्य हो गया था और श्ञास्त्रीय नृत्य-कला मतप्राय हो गई थी। 
जब मद्रास प्रान्त के कृष्ण ऐंयर ने नृत्य-कला के पुनरुत्थान का प्रयत्न शुरू 
किया, उनको कटु आलोचना की गई। उन्हें शिक्षित महिलाओं तक का 
सहयोग नहीं प्राप्त हो सका। फिर भो वे परिश्रम करते रहे। व्यास्यानों, 
फिल्मों तथा सार्वजनिक सभाओं के द्वारा उन्होंने अपने विचारों का प्रचार 
किया। उन्होंने स्त्री का रूप तक धारण किया ओर श्ञास्त्रीय नृत्य किए । 
छीरे-धीरे उन्हें प्रोत्साहन मिला और वर लक्ष्मी तथा जय लक्ष्मो का 
सहयोग भी प्राप्त हुआ । उन्हें बाला सरस्वती का, जो नृत्य-देवी मानी 
जाती हें, भी सहयोग प्राप्त हुआ। अनेक संगीत समितियाँ बन गयों और 
शिक्षित वर्ग ने इसे अपना लिया। इस प्रकार, प्राचीन नृत्य के विपरीत 
“भारत नाट्यम” का पुनर्जन्म हुआ। दक्षिण भारत में अन्य अनेक लोगों ने 
इसे अपना लिया जिनमें मेनका, र॒क्मिणो देवों, गोपीनाथ, रामगोपाल, 
मीनाक्षोसुन्दरम्‌ पिल्‍लई (रामगोपाल के गुरू) तथा मृुणालिनी साराभाई के 
नाम उल्लेखनीय हें । वक्षिण भारत के विभिन्न नृत्यों, विशेषतयः भारत 
नाट्यम, कथाकाली, ओर मोहिनी नादयम, सें अनेक नए-नए प्रयोग हुए। 
अहमदाबाद स्थित “दर्षण”, अड्यार (मत्रास) स्थित “कला क्षेत्र” तथा 
केरल कला मण्डलम्‌ आदि भारत में नृत्य-कला के कुछ सुबृढ़ केन्द्र स्थापित 


हो गए हें । 


उत्तर भारत में नृत्य-कला का पुनरत्थान हुआ। रवीन्द्रनाथ टंगोर की 


[ रेघ७ ] 


प्रेरणा से बंगाल ने इसमें नेतृत्व किया। रवोद्धनाथ ने शान्ति निकेतन में 
सन्‌ १९१७ से इसको प्रोत्साहन दिया था। लखनऊ में कालिका और बिन्दा 
ने कथक-नुत्य का पुनरत्थान किया और अच्छन तथा शम्भू महराज ने 
उनका अनुकरण किया। इनके अतिरिक्त उत्तर भारत में “उदयशंकर” का 
उदय हुआ जो इस समय भारतोय नृतकों में सबसे अधिक प्रसिद्ध है. और 
जिन्होंने सबसे अधिक देशों का भ्रमण किया हैँ। उदयशंकर का जन्म 
उदयपुर के महराजा के दरबार से सम्बन्धित एक बंगाली ब्राह्मण के परिवार 
में हुआ था। इनके पिता संस्कृत के पण्डित, भारत की प्राचीन विद्या के 
विद्यषज्ञ तथा सुसंस्कृत थे। बाल्यावस्था से हो उदयहंकर में कलात्मक 
प्रतिभा प्रकक थी। इसीलिए झालावाड़ के राजा ने उन्हें “लन्दन रायल 
कालेज आफ आद स” में शिक्षा पाने के लिए अपने ख़र्च से लन्दन भेजा 
था। वहाँ वे सर विलियम राथनस्टीन के प्रिय शिष्य हो गये । सर विलियम 
उदयशंकर को चित्रकार बनाना चाहते थे परन्तु उदयशंकर का रुझान नृत्य- 
कला की ओर था। जब रूस को प्रसिद्ध नतंकी “अन्ना पेवलोवा” से 
उदयशंकर की भेंट हुयी तभी उन्होंने नतंक बनने का दृढ़ निए्चय कर 
लिया । अन्ना उन्हें अपने साथ ले गईं और उन्हें नृत्य-कला की शिक्षा दी। 
अन्ना ने उदयद्वंकर के साथ गोपीकृष्ण बन कर लन्दन में जो नृत्य किया था 
उसका जोरदार स्वागत हुआ। 


सन्‌ १९२७ वे दोनों भारत आ गये और यहाँ भी उनका खब स्वागत 
हुआ और उन दोनों की अत्यधिक ख्याति हुयी । किन्तु ख्याति प्राप्त करने 
के बाद उदयशांकर ने विश्वाम नहों किया। उन्होंने शंकरम्‌ नाम्बूदरी के 
पास जाकर नृत्य-कला की और शिक्षा प्राप्त की । उदयशंकर ने “अजन्‍्ता 
सरीखे भारत के प्राचोन कला-केन्द्रों में जाकर शास्त्रीय नृत्य-'कला देखो 
और पु तथा पद्चिम के समन्वय के आधार पर नए-नए नृत्य प्रचलित 
किये। उन्होंने फ्रांस, जमंनी, आस्ट्रिया, हँगरो आदि यूरोपोय देशों का भ्रमण 
किया और वहाँ की नृत्य-कलाएं भी सोखों। इस कला में वे अत्यधिक 
निपुण हो गये। शिवन॒त्य, कालिया-नृत्य आदि नृत्यों में उनको निपुणता 
प्रकट है। उनके नृत्य आत्मा के परमात्मा से एकीकरण के प्रतोक हूँ । 
इस समय उदयशंकर सम्पूर्ण बिश्व का भ्रमण कर चुके हूँ। 


साथ ही, मणिपुर के प्राचीन नृत्यों का भी पुनरुत्थान हुआ। इन 


[ रेप८ ] 


न॒त्यों में वहाँ के मेटी पूर्वजों के तत्व मौजूद हेँ। कहा जाता हूँ कि यहाँ 
मेटी जाति का राज्य था और यह जाति महाभारत के पहल हिमालय प्रदेश 
से आकर यहाँ बस गयी थी। उदाहरणाथ्थं, खम्बा' नृत्य मेंटी नृत्य हे 
मणिपुर गन्धवॉ-स्वर्ग के नतंकों-का परम्परागत देश माना जाता हे। इन 
नृत्यों में नगाड़े बजानें वालों तथा झाँस (करताल) बजानों वालों को कला 
अद्भुत होती हे। ये नृत्य भिन्न-भिन्न प्रकार के होते हें। देवताओं के 
उत्सवों, सेनिक समारोहों तथा अन्य धामिक उत्सवों के अवसर पर ये 
नृत्य किये जाते हें। इस नृत्य का आसामी नाम “जगोई” हे। राजकुमार 
प्रिययोपाल इस कला के मुख्य कलाकार हें। इस कला के अन्य प्रसिद्ध 
कलाकार ब्रजबासोी सिह तथा मणिवद्ध न हें जो आसामी नहीं हूं। 


आजकल वेश भर में ऐसे अनेक केन्द्र हो गए हे जहाँ एक या एक 
से अधिक नुत्य-विद्यालय स्थापित हैँ। लखनऊ, बनारस, जयपुर तथा 
रायगढ़ कथक-नृत्य के केन्द्र हें जहाँ इस कला में नए-नए परीक्षण किए 
जा रहे हेँ। अड्यार और केरलमण्डलम्‌ में “भारतनादयम तथा मलांबार 
में “कथाकाली” के केन्द्र हुं। अन्य सॉस्क्ृतिक केन्द्रों में कलकत्ता के “'पुर्व 
परिषद,” टंगोर द्वारा स्थापित “शान्ति निकेतन,” पटना के “भारतोय 
नृत्य-कला केन्द्र” के नाम उल्लेखनोय हूँ। स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद से देश 


भर में अन्य छोटे-छोटे केन्द्र और भी स्थापित हो गए हूँ। 


संगीत कला 

इस काल में संगीत-कला में भी बड़ा पुनरुत्थान हुआ है। देश में 
इस सम्बन्ध म॑ एक आन्दोलन सा चल पड़ा था ओर देश के सब भागों के 
विद्दान्‌ राष्ट्रीय सम्मेलन में एकत्रित होकर इस कला में अनुसंधान करते 
थे और उनके परिणामों को केन्द्रित करते थे। इसके परिणाम स्वरूप 
“स्वरों” की एकरूपी व्यवस्था हुयो तथा उत्तर भारत के रागों को क्रमबढ 
किया गया ताकि उन्हें सीखनं-सिखाने में आसानी हो अनेकानेक संगीत 
क्लब और संगीत-विद्यालय भी खुल गये जिनमें इस कला का गम्भीर 
अध्ययन कराया जाता हूँ बाद में संगीत की शिक्षा स्कल-कालेज़ों में भी 
दी जाने लगी। 


भारतीयों ने यह सब कास बीसवों शताब्दी में किया। इससे पूर्व मुग़ल 
साम्राज्य के पतन के साथ-साथ हमारे देश में इस संगीत-कला का भी पतन 
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हो गया था । जयपुर के महाराजा प्रतापसिह देव (शासनकाल सन्‌ १७७९- 
१८०४) तथा पटना के रईस महम्मद रज़ा ने संगीत-कला के उत्थान की 
ओर पहले क़दम बढ़ाया था। महाराजा प्रतापसिह ने संगीतज्ञों का एक 
सम्मेलन आयोजित किया था तथा हिन्दुस्तानी संगीत पर एक अच्छा ग्रन्थ 
। लखवाने का प्रयत्न किया था। इस प्रन्थ का नाम “संगीत-सार” हे और 
इसमें आधुनिक स्वरों के विषय में बहुमूल्य निर्देश हें। मुहम्मद रज़ा ने 
आधुनिक राणों के वर्गीकरण को सरल बनाने के लिए “नग्मते-असाफी” 
नामक पुस्तक लिखी थी। इसमें उन्होंने यह मुख्य सिद्धान्त निर्धारित किया 
था कि राग-रागिनियों में कुछ सामंजस्थ रा सामान्य लक्षण होना 
चाहिए । किन्तु, संगीत-कला की सब से महत्वपूर्ण पुस्तक राजा सर 
एस० एम० टंगोर ने लिखी। “भारतीय संगीत का इतिहास,” “संगीत- 
सार”, “कण्ठ कोमुदी” आदि उनकी अन्यान्य पुस्तकों ने आधुनिक 
भारतीय संगीत को अपने पंरों पर खड़ा कर दिया। विलियर्ड, विल्सन, 
क्लीमेन्ट्स आदि यूरोपीय विद्वानों ने भी भारतीय संगीत सम्बन्धी पुस्तकें 
लिखों; विभिन्न स्थानों में संगीत का खब प्रसार हुआ, किन्तु बहुत 
रूढ़िगत स्थिति में । हमारे देश में उस्ताव अब्दुल क़रीम खाँ (अपने समय 
के सर्वश्रेष्ठ खबाल गायक ), अलाउद्दीन खाँ (१८ वाद्य-यंत्रों के पंडित और 
संगीत के प्रोफेसर), सथुरा के चन्दन चीबे, पंजाब के दिलीपचन्द्र बेदी, 
अपने समय के प्रमुख गायक उस्ताद फ़ैयाज़् खाँ, ग्वालियर के राजा 
भेया पुर्छा वाले सरीखे अन्य अनेक संगीतज्ञ हो गए हूँ। इनमें से अलाउद्दीन 
तथा फ्याज़ खाँ सरीख कुछ संगीतज्ञ २० वीं दताब्दी में जीवित थे। 


परन्तु, अभी तक संगीत-कला की कोई व्यवस्था या निश्चित सिद्धान्त 
नहीं थे और संगीत के “घरानों” ने अपने गंणों को गृप्त रखने की आदत 
को नहीं छोड़ा था । उचित स्वर-व्यवस्था और वेज्ञानिक स्तर समय की 
माँग थी। हस आवश्यकता को मुख्यतः विष्णुनारायण भतखण्डे नेपूरा 
किया जिन्हें “आधुनिक हिन्दुस्तानो संगोत का पिता” कहा जाना चाहिए । 
भतखंडे बम्बई “जानोत्तेनक मण्डलो” (नाट्य एवं संगीत संस्था) के सदस्य 
थे। वहां उन्होंने जो व्याह्यान दिए थे वे संगीत की उस नई शिक्षा-प्रणाली 
के आधार थे जिसे उन्होंने सम्पूर्ण भारत में प्रचलित किया। सन्‌ १९१० 
में प्रकाशित अपनी पुस्तक “लक्ष्य संगीतम्‌” में उन्होंने उत्तर भारत के 
हिन्दुस्तानी संगीत का व्यावहारिक आधार दिया हे ओर “स्वरों” को 
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व्यावहारिक व्यवस्था दी हेँ। “हिन्दुस्तानी संगीत पद्धति” नामक अपनी 
पुस्तक में उन्होंने भारतीय संगीत के सिद्धान्त प्रस्तुत किए हूँ। उन्होंने 
सब 'रागों को दस “थातों” या “मेलों? (जातियों) में वर्गीकृत किया 
है ओर रागों के सादुब्य के आधार पर उन्हें उन वर्गों के अन्तर्गत रखा हूँ । 
उनके सहयोगी अप्पा तुलसी ने उनकी इस पुस्तक तथा “राग चन्द्रिका 
सार” का हिन्दी में अनुवाद किया। इस प्रकार भतखण्ड ने आधुनिक 
“रागों को निश्चित रूप देने, उन्हें क्रबद्ध करने तथा उनकी शिक्षा एवं 
उनके गाने को सरल बनाने में बहुत बड़ा कार्य कियर है। उन्होंने संगीत- 
कला को उन निरक्षर गायकों (संगीतज्ञों) के हाथों से निकाला जिनकी 
शिक्षा-प्रणाली अवेज्ञानिक थी । उनकी पुस्तकों का अन्यान्य भाषाओं में भी 
अनुवाद हुआ। उन्होंने, सब से पहले, सन्‌ १९१६ ई० में बड़ोदा में 
“अखिल भारतीय संगीत सम्मेलन आयोजित किया था जिसमें उनकी 
व्यवस्था को मान्यता दी गई थी। उन्होंने इस सम्मेलन में भाषण देते हुए 
कहा था कि “में इस बात से परम सुख का अनुभव करता हूँ कि मेंने 
अपने उत्तराधिकारियों के लिए एक ऐसा आदशं प्रस्तुत किया है जो 
उन्हें “पूर्ण” बनायेगा । और मुझे आज्ञा हे कि कुछ वर्षों में ही हमारे संगीत 
की शिक्षा की एक ऐसी सरल प्रणाली हो जायगी जो आम जनता के लिए 
ग्राह् होगी। तब भारत की महत्वाकाँक्षा पूरी होगी, क्योंकि तब भारतोय 
विश्वविद्यालयों में संगीत का भी पाठ्यक्रम होगा और संगोत-शिक्षा विश्व- 
व्यापी हो जायगी। और यदि ईइ्वर की कृपा से “उत्तर” ओर “दक्षिण” 
की प्रणालियों का एकौकरण हुआ तो पूरे देश में एक राष्ट्रीय संगीत हो 
जायगा श्रौर तब हमारी अन्तिम आकांक्षा पुरी होगो क्योंकि तब यह 
बुहत “राष्ट्र” एक गोत गाएगा।” लखनऊ स्थित मेरिस कालेज जेसी कई 
संस्थाओं में उनको प्रणाली प्रचलित हो गई हे। भतखंडे के शिष्य सम्पूर्ण 
भारत को विभिन्न संस्थाओं में सद्भीत के अध्यापक हें। एक अन्य प्रमुख 
संगीतज्ञ और संगोत रचयिता विष्णु दिगम्बर हो गए हूँ। वे संगोत- 
कला के विद्वान, व्यास्याता बालक्ृष्ण बवा (ग्वालियर) के शिष्य थे। 
उन्होंने अइलोल गायकों के हाथों से संगीत का उद्धार किया, जनता को 
संगीत के सही ढंग की शिक्षा दी, शिक्षित लोगों को संगीत की ओर 
आकर्षित किया और स्वरों को सरल व्यवस्था (प्रणाली) प्रस्तुत की। 
/रघुपति राघव राजाराम का उनका गान प्रसिद्ध हें। इस समय भारत 
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में असंख्य संगीतज्ञ हो गए हैं। वर्तमान युग में व्यक्तिवाद, वाद्य-कला और 
कारीगरी का प्रभुत्व हे। खयाल, ठमरी और ग़ज़ल का संगीत-क्षेत्र पर 
जन्िककर हे.। बंकर्मे. संगोज़ का की ब्रिकास हो गया हें। इसमें रवीन्द्र 
संगीत भी सम्मिलित हूँ जो प्रवाहपृर्ण, छोचदार, स्वतन्त्र और ससरूषी हें । 
इसमें वाद्य-यन्त्रों पर विशेष जोर दिया जाता हूँ। फ़िल्म संगोत भी 
प्रचलित हो गया है और उसे “नोम हक़ोमों के चंगूल से मुक्त करना 
आवश्यक हैँ । इनके अतिरिक्त कीतंत, लोक-गीत आदि सामूहिक संगीत 
भी प्रचलित हो गया है। आधुनिक काल में ही नाट्य कला का भी पुन- 
रुत्यान हुआ परन्तु सन्‌ १९३० से १९३१९ के बोच इसका पतन भी हो 
गया। विद्येषतः इण्डियन नेशनल थियेटर (बम्बई) जिसकी शाखाएँ देश भर 
में हें, तथा पृथ्वीराज के द्वारा इस कला को पुनर्जावित करने के प्रयत्न 
किए जा रहे हे । हमारे देश में अन्य कई प्रसिद्ध संगीतज्ञ आज भो जोबित 
हैं ओर नई-नई प्रतिभा का भी उदय हो रहा हे। बीसवीं शताब्दी के 
प्रमुख संगोतजञों में दिल्‍ली के अमोर खां, बम्बई की दमयन्ती जोशी, पांडिचेरी 
के दिलीपकुमार राय, बंगाल के भीष्मदेव चट्टोपाध्याय, बम्बई के नारायण 
राव व्यास तथा ओंकारनाथ, भद्रास की सुब्बलक्ष्मी और पूना के बी० एन० 
पटवर्धन के नाम उल्लेखनीय हेँ। ग्वालियर, भसद्रास, लखनऊ, पुना, बड़ोदा, 
कलकत्ता तथा जञान्तिनिकेतन में संगीत विद्यालय भी हें। 


अब हम वर्तमान काल के हिन्दुस्तानी संगीत का वर्णन कर तथा दक्षिण 
के कर्नाटक संगीत तथा पश्चिमी संगीत से उसक्री तुलना करते हें। 


संगीत दो प्रकार का होता हें--एक मार्ग-संगीत (बहा ज्ञान सम्बन्धी ) 
तथा दूसरा देशी-संगीत (लोकिक) । संगीत का कारण वहु सनोहर तथा 
आनन्ददायक स्वर हे जिसे भारत में 'नाद'” कहा जाता हैे। भारतीय 
संगीत बहुत से “रागों में विभाजित हे जिनमें दस राग प्रमुख हें। इनमे 
यमन, विलावल, खमाज, भेरव, पूर्वी, मरबवा, काफो, आसावरी, भरवो तथ। 
टोड़ी सब से अधिक महत्वपूर्ण हें भ्रपद, होली, दादरा, खयाल, टष्पा, 
छतानंग, तराना, सारेगामा तथा ठमरी आदि गाने के हंग हें। उक्त दस 
प्रमख राग कई उपरागों तथा रागिनियों में विभाजित हें। इस प्रकार कुल 
सिलाकर भारतीय संगोत में लगभग २०० राग हूँ। प्रत्येक राग में ५ स्वर 
अवद्य होने चाहिए। एक मुख्य स्वर होता हुँ जिसे “वावी” कहते हैं 
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दूसरा मुख्य स्वर “समवादी ' कहा जाता हे ओर शेष सहायक स्वर' होते हैं 
जिन्हें अनुवादी कहा जाता हे। राग विभिन्न गतियों में गाए जाते हें ओर 
कुछ निश्चित उतार-चढ़ाव से गाए जाते हूँ। संगीत में “ताल”, “लग, 
“मात्रा” आदि कुछ टीप होते हेँं। टीपों की निर्धारित संख्या के छन्‍्दांश के 
पुरे वत्त को “ताल कहते हें। लय धीमा, मध्यम और तेज्ञ होता हें । 
सात्रा ताल की एक सब से छोटी टुकड़ी (इकाई) होती हे। कुछ स्वर 
“बोल” कहलाते हे जिनका प्रयोग तबला से उत्पन्न समय के लिए होता हे । 
सरगम २२ छोटे अन्तराओं में विभाजित होता हे। उन्हें “श्रतियाँ” कहते 
हैं। ये निम्न सात प्रमुखस्वरों-- सा, रे, गा, मा, पा, था, नि-- में होती 
हैं जिनके निम्न अनुपात होते हे :-- 


१२९३४ ऐ ६७८ ९६ १० ११ १२ १३ १४ 


सा रे गा मा पा 
१५ १६ १७ १८ १९ २० २१ २२ 
धा नि 


ये स्वर डो-रे-मि-फा-सोल, ला और टि इन पश्चिमी स्वरों के सदृत् 
हैं। इन सात शुद्ध स्व॒रों तथा ५ (बिकृत) को मिला कर “सप्तक” कहा 
जाता हुं और यही सरगम (उष्टक) हैँ । इस प्रकार, एक में गुंथ हुए कई 
स्‍्वरों के उस सरगम को “राग” कहा जाता' हे जो हृदय को द्रवित करता 
है और कोमिल बनाता हे । राग बिना किसी वाहद्य-यन्त्र की सहायता से गाए 
जाते हें परन्तु साधारणत: ये तबला या तार वाले वाद्य यन्त्र के साथ गाए 
जाते हें। ये मौसम-मौसम पर और समयानसार गाए जाते हें; ज॑से कुछ 
राग दिन में तथा कुछ रात में। ये उत्तेजनापूर्ण भावों से भी सम्बन्धित 
होते हूँ । ये हिन्दुस्तानी संगीत की कुछ मुख्य विशेषताएं हूँ। 

जब हिन्दुस्तानी संगीत में मुसलिस ढंग का सिश्रण हो गया तब वह दक्षिणो 
संगीत से पुथक हो गया। भतखण्डे के अनुसार इन दोनों में निम्नलिखित 
मुख्य भेद हे। 

हिन्दुस्तानी संगोत में, मुख्यतः, तोन मुख्य राग-सम्‌ह होते हें; (१) वे 


राग जिनमें रे और था तीज़ होते हैं; (२) वे राग जिनमें रे ओर था 
कोमल होते हैं; (३) वे राग जिनमें गा और नि कोमल होते हें कर्नाटक 
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संगीत इस व्यवस्था से भिन्न होता हे। दक्षिणी संगीत में “शुद्ध” स्वर सबसे नीचा 
होता है ओर अन्य सब तीन होते हें । “उत्तर” में दस प्राथमिक राग होते हैं 
जबकि “दक्षिण” में इनको संख्या ७२ हे ओर इनसे निकले हुए अन्य 
अनेक राग भी हें। साथ ही इन दोनों की नामावंली में भी भिन्नता 
है; गाना शुरू करने के इनके तरोके भो भिन्न हें; और गाने के बोच- 
बीच में जोर देने की भी भिन्नता हें। “उत्तरी” संगीत में कुछ सिश्रण भी 
किया जा सकता हूं परन्तु “दक्षिणी” में बिल्कुल नहीं। परन्तु, इन दोनों 


में सादृश्य भी हें और उन्हीं पर जोर दिया जाना चाहिए। 


आरतोय संगीत पद्चिमी संगीत से भो भिन्न हे। हमारे देश में 
में संगीत का मुख्य अंग राग हे परन्तु पश्चिम में “ताल” संगीत का 
मुख्य अंग हूँ। पूर्वोथ संगीत में “सुर” एक राग के निदिचत सुरों से सम्बन्धित 
हैं परन्तु पश्चिमी संगोत सुर भिन्न-भिन्न तालों से सम्बन्धित हूँ । एक 
सुरे स्व॒रों के नियमित क्रम से राग पंदा होता हूँ परन्तु “ताल” विभिन्न 
सम्बन्धित सुरों के मेल से उत्पन्न होता हें । पूर्वोष संगीत में राग एक 
निश्चित भाव (प्रवाह) में रहता हे किन्तु परिचिमों संगीत में पूरे गाने 
के संतुलन के निमित्त भाव प्रवाह का प्रयोग किया जाता हेँ। पुर्वोय संगीत 
में मुख्य सुर परम्पराओं से निश्चितत किये गये हें कितु पश्चिमी संगीत 
में सुरों के समूह का मूल्य होता हे, जबकि अलग-अलग सुरों के कई रूप 
गवाए जा सकते हूँ। पर्वीय संगीत में उचित ओर शुद्ध ढंग से गान पर 
ध्यान दिया जाता हूं परन्तु पद्चिचमी संगीत में “लय” पर जोर दिया 
हैं। पश्चिमी संगीत में लोकिकता तथा पूर्वोष संगीत में धामिकता अधिक 
हैं । टंगोर के दशाब्दों में “हमारे लिए, संगीत का इन्द्रियागम महत्व हे ; 
यह जीवन की घटनाओं से आत्मा को पृथक करता हूँ; यह मानवीय 
आत्मा तथा उससे परे की वस्तुओं के आत्मा से सम्बन्ध के गीत गाता 
है ।” किन्तु यह भिन्नताएँ उतनी मौलिक नहों हूँ जितनी दिखाई देती हें । 
रोम्याँ रोलाँ के मतानसार पह्चिमो संगीत को ब्रिटिश या अमरोकी संगीत 
के दृष्टिकोण से नहों देखना चाहिए। ब्रिटेन ओर अमेरिका के लोग संसार 
में सबसे कम संगीत-प्रेमी हें। भारतोय संगीत की तुलना जमंन, फ्रांसोसी, 
रूसी तथा स्पेन के संगीत से होगी । इसके अतिरिक्त भारतीय संगीत में 
जो गहरा विद्वव्यापी सारतत्व हे वहु किसी भो संगीत-प्रेमी आत्मा को 
प्रभावित करने में असफल नहों हो सकता हूँ। “नहीं, यूरोप ओर एशिया 
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के संगीत-कला के बीच कोई भो खाई नहों हें। यह वही “मानव” हू 
जिसको आत्मा, जो एक और अनेक हैँ, अपनो शाखाओं के जाल में उस 
“जीवन” को बाँध लेता है जिसको सीमित नहीं किया जा सकता और 
जिसको कद नहों किया जा सकता।' 


अस्तु, आज के भारतोय संगीतज्ञों का महान्‌ कतंव्य उत्तरी तथा दक्षिणी 
एवं भारतीय तथा पह्चिमी संगीत मे सामंजस्य लाना हूँ । 


चित्रकला 


अब हम आधुनिक भारतीय चित्र-कला के विकास के इतिहास पर 
प्रकाश डालते हें । 


उन्नीसवों शताब्दी में भारतीय चित्रकला की लगभग मृत्यु हो गयी थी 
और यूरोप के लोग यह कहने लगे थे कि भारतीयों में कलात्मक कृतियाँ 
प्रस्तुत करने की क्षमता नहों हें। सन्‌ १८५८ में रस्किन ने कहा था कि 
भारतीय कला या तो रंग के अर्थहीन भागों तथा रेखाओं के प्रवाह से 
अपनी रचनाएँ करती हे ; या यदि वह किसी जीवित प्राणी को प्रस्तुत 
करती हैँ तो उसका स्वरूप बिकृत कर देती हैँ। हमारे देश में टिली केद्ल 
(१७६९) सरीखे पेशेवर यूरोपीय कलाकार आये जिन्होंने हमारी चित्रकला 
को पश्चिमी रूप दिया। आज भी बंवर्लो निकोल्स सरोखे ऐसे लोग हैं 
जो कि हमारो निन्‍्दा करते हुए यह कहते हें कि “उन्हें, केवल एक को 
छोड़ कर, कोई भी एक महत्वपुर्णं कलाकार या कला-विद्यालय (भारत में) 
नहीं मिला । यहाँ तक कि इस सम्बन्ध में भारतोयों ने भी हेयता स्वीकार 
कर लो और रवि वर्मा सरीखें कलाकारों ने महाभारत के वीरों को 'लखिदमत- 
गारों,” राधा या सीता को “दासी” (आया) तथा राक्षनियों को कुरूपा 
“मज़द्रनियों” के रूप में प्रस्तुत किया। हमारी जो गोरवपुर्ण कलात्मक 
सम्पत्ति हें उसके उत्तराधिकारी बनने को धारणा ही हममें नहीं थी। हर 
वस्तु जो सबसे अच्छी थी (ताजमहल भी) उसका डिज़ाइन (रूप) अंग्रेज्ञों 
द्वारा तेयार किया गया था। हमारी आँखें सबसे पहले एक अंग्रेज़ ने खोलों। 
कलकत्ता स्कूल आफ आर्ट के प्रधान स्वर्गीय ई० बी० हँवेल ने अपने सहयोगी 
कलाकार अवनीचज्नाथ टेगोर के साथ भारतीय कला के सोन्दर्य का प्रचार 
करना शुरू किया। अमेरिका ओर यूरोप में डा० आनन्वकुमारस्वामो ने 
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यही काम किया । इसके फलस्वरूप समस्त विश्व हमारी कला के महत्व को 
मानने लगा। टंगोर ने विश्व के समक्ष भारत के आत्मा को प्रकट कर 
दिया ओर ते विद्वव भर में एक रचनात्मक कलाकार सान लिये गयें। पेरिस 
में “टंगोर स्कूल आफ पेन्टिग” की एक प्रदर्शनी हुयी। जिसने हर फ्रांसीसो 
कला-प्रेमी के हृदय को प्रभावित कर लिया। इसके बाद ही लन्दन, न्यूयार्क 
जापान, चीन कोरिया, जावा तथा आस्ट्रेलिया आदि कई स्थानों में हमारी 
कला की प्रदर्शिनियाँ हुयों। जिसकी प्रशंसा यूरोप आज करता हेँ उसकी 
प्रशंसा भारत करू करता है । इसलिए यहाँ भी पक्षपात की दीवाल ढ॒ह गयी 
और अधिकारियों तथा सावंजनिक संस्थाओं ने हमारी कला को संरक्षण 
दिया। “दि इंडियन सोसाइटी आफ ओरिएन्टल आटे” नामक एक संस्था 
स्थापित हो गयो और इसके तत्वावधान में टंगोर चित्रकला की शिक्षा देने 
लगे। प्रदरशिनियाँ आयोजित की गई। प्रसिद्ध कका-आलोच्रक ओ० सी० 
गांगुली के सम्पादकत्व में एक कला सम्बन्धी नई पत्रिका “रूपस प्रकाशित 
होने लगी । जेम्स एच० कजिन्स ने भारतीय कला के महत्व को पूरी तरह 
समझ लिया था। उन्होंने सबंत्र प्यंटन करके इसके प्रचार को और भी आगे 
बढ़ाया। भारतीय कला का प्रचार कार्य अन्य कई लोगों ने भी किया 
जिनमें एन० सी० मेहता, रावल, स्टेला फ्रंमरिश, कार्ल खंडेल-वाला तथा 
जी० वकटचलम के नाम उल्लेखनीय हे । भारतीय चित्र-कला के नवीन 
पुनरुत्थान के पिता अवनीन्द्रनाथ टंगोर के जीवन पर भी यहाँ कुछ प्रकाश 
डाल देना उचित होगा सन्‌ १८७१ में उनका जन्स हुआ था। पहले कला 
के यूरोपीय अध्यापकों न उन्हें कला को शिक्षा दी परंतु इससे उन्हें सन्‍्तोष 
नहीं हुआ। इसी समय उनके सामने भारतोय चित्र-कला आयी। उसको 
किसी वस्तु ने उनके अन्तरात्मा में हलचल पेदा कर दी । फलत: उन्होंने 
प्राचीन भारतीय कलाकृतियों का अध्ययन प्रारम्भ कर दिया। उन्होंने एक 
पूर्ण निपुण भारतीय कारीगर (कलाकार) से सबक लिए और राधा-क्रृष्ण 
की चित्रावलो तेपार की। इस काल में उन्होंने (जो अनुभव प्राप्त किये थे 
वे उन्हों के शब्दों में स्पष्टत: प्रकट हुं--उस काल में मेने क्या अनुभव किया 
इसे में केसे प्रकट कहूँ? में चित्रों से परिपुर्ण हो गया था--उन्होंने मेरे 
पुरे जीवन पर अपना प्रभुत्व जमा लिया था। में उन चित्रों को पाने के 
लिए केवल अपनी आँखे बन्द कर लेता था जिनकी रूप-रेखा-रंग-छाया 
आदि मेरे मस्तिष्क के समक्ष तेरन रूगते थे, में ब्रश लेकर उनको वंसा 


का 


ही चित्रित कर देता था। “बाद में उनको ह॒वेल तथा टंगोर से प्रेरणा मिलो 
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च्क्छ 


वे इंडियन सोसाइटी आफ ओरिएन्टल आर्ट” में सम्मिलित हो गये ओर 
उन्होंने औरेन्द्र गाँगुली, नन्दलाल बोस, के० बेंकटप्पा, हकीम खाँ असितकुमार 
हल्दर, समरेन्द्रनाथ गुप्ता आवि वतंमान प्रसिद्ध कलाकारों को चित्रकला 
की शिक्षा दी। 


इन लोगों को प्राचीन राजपूत कला के चित्रकार ईइवरोप्रसाद वर्मा ने 
भो पुरानी भारतोय कलाओं को शिक्षा दो थी। भिन्न-भिन्न देक्षों के विदेशी 
कलाकार भी आसमन्त्रित किए गए थे और उनमें तथा इस देश के कलाकारों 
में सहयोग कायम किया गया था। टंगोर के उपय क्‍त सब शिष्य अन्तर्राष्ट्रीय 
र्याति के कलाकार हो गए हैँ। अस्तु, अवनीद्रनाथ का कार्य हमारी कला 
के इतिहास में बड़ा ही महत्वपूर्ण हे । महाकबि टेगोर ने उनके सम्बन्ध में 
कहा हैँ कि “उन्होंने देश को आत्म-हास के पाप से बचाया । उन्होंने 
भारत को नीचे से ऊपर उठाया और उसे पुनः उस सस्सानपूर्ण स्थान पर 
पहुंचाया जो कि उसका अधिकार था।” वे शान्तिपुर्ण बातावरण में अपनी 
मृत्यु (१९५१) तक शान्तिनिकेतन में रहे । अब हम देश के आधुनिक कार 
के सब से प्रमुख चित्रकारों के कार्यों तथा उनको कुछ विद्येषताओं पर प्रकाश 
डालते हूँ । 


हमें अवनीन्द्रनाथ की कृतियों में हिन्दू कला का पूर्ण सौन्दर्य मिलता हूं; 
ईरानी रंगसाज़ी तथा जापानी प्रणालियाँ भी मिलती हें । इस प्रकार उनकी 
कृतियों में (प्रणालियों में) या अनुभूति में कट्टर सिद्धान्तवादिता नहीं हूँ। 
ताज़्गी और शक्ति, वेयक्तिकता और समन्वय उनकी कला के विशेष गुण 
हैं । “शाहजहाँ का देहावसान', “अज्योक को सम्राज्ञी', “औरंगजेब “राधा- 
कृष्ण , 'सन्यासी बुद्ध ”, आदि उनके कुछ प्रमख चित्र हें। मानव शरीर 
अंकित करने तथा उसका मनोवेज्ञानिक दृष्टिकोण चित्रित करनें में उन्होंने 
अजन्ता की कला प्रस्तुत को है। परन्तु कला के आवश्यक अंगों में उनकी 
निजी प्रतिभा रही जिसका लक्ष्य समन्वय था। वे हमारी संस्कृति के आधार- 
रचनात्मक आध्यात्मिकता के प्रति सच्चे रहे हें। गगनेन्द्रनाथ टंगोर अवनीन्‍द्र- 
नाथ के बड़े भाई थे। उन्होंने जो कला-संग्रह किए हूँ वे भारत की 
सर्वश्रष्ठ कलाओं में से हें। उनकी प्रतिभा किसी सिद्धान्त या भत की 
बन्दी नहीं बनी । उन्होंने बड़ी संख्या में भिन्न-भिन्न प्रकार के रेखाचित्र, 
चित्र, कार्टून, बर्फोल चट्टान, आदि के अनेकानेक चित्र प्रस्तुत किए हूँ। 
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“हिमालय के बरसाती बर्फील चट्टान, “मेरा आभ्यान्तरिक उद्यान, “वन की 
लपट (ज्वाला), “ज्योति की प्रथम लो” आदि उनके कुछ प्रमुख चित्र हं। 
उन्होंने सार्वजनिक दृश्यों के कई चित्र अंकित किए हूँ जिनमें “कांग्रेस को 
सभा में भाषण देते हुए महाकवि टेगोर” प्रमुख हे! उनकी अल्पायू में मृत्यु 
हो जाने से भारतीय कला-जगत की महान्‌ छति हुई । 


मद्रास के के० बेंकटप्पा भारत के दूसरे प्रतिभावान चित्रकार हें। वे 
अपनो कृतियों में “अद्वेतवादी” के सन्‍्यास-बृत्ति का स्मरण कराते हें। उनकी 
कृतियों में गम्भीरता हे तथा वाह्याडम्बर नहों हें। उनको प्रतिभा बहुमखोी 
थी। मंस्र राजप्रासाद को दीवालों तथा अम्बा विलास में जो चित्रावलियां 
हें वे उन्हीं को कृतियाँ हैं। “ऊटकमण्ड के बर्फोलि चट्टानों के अध्ययन”, 
“पक्षी का अध्ययन, “राम तथा स्वर्ण-मग” आदि उनको अन्य विशिष्ट 
कला-क्ृतियाँ हें । वे रंग-साज्ञो की कला के पंडित हें ओर जिस वस्तु का 
भी चित्र अंकित करते हें उसको अन्तरात्मा को निकाल कर प्रस्तुत कर देना 
जानते हूँ । 


नंदलाल बोस भी न केबल कला-जगत में ही अपितु भारत की जनता 
में भो ख्याति प्राप्त चित्रकार हूँ । वे भारत की प्राचीन कला के सच्चे 
अनुयायी हें। हरिपुरा और फंज्पुर के काँग्रेस अधिवेशन के पंडालों में 
उन्होंने जो चित्र अंकित किए थे उनमे भारत की प्राचीन कलात्मक प्रतिभा 
प्रकट है। उन्होंने हमारी पौराणिक तथा धाम्तिक कथाओं के स्पष्ट चित्र 
प्रस्तुत किए हे । “पार्वती के शोक में रत शिव”, “सती”, “उमा का शोक, 
“'पारड़ तथा “कंकेयी” आदि उनको कुछ प्रसिद्ध कला कृतियाँ हें। उन्होंने 
टेगोर की कविताओं के भी चित्र प्रस्तुत किए हे । टाइम्स आफ इण्डिया के 
वाधिक अद्धू में भी उनके चित्र हें। उन्होंने टंगोर के संगीतमय नाटकों के 
लिए रंग-विरंगे चित्र (दृइय) तंयार किए हें। उन्होंने हमारे लिए अजन्ता 
के मुख्य चित्रों की पुनरंचना की हे । 


असितकुमार हल्दर इस समय लखनऊ में रहते हूँ । “लखनऊ स्कूल 
आफ आर्ट” के प्रिन्सिपल के रूप में उन्होंने ख्याति प्राप्त की हेँ। वे टेगोर 
की कला के तथा हमारी प्राचीन परम्पराओं के सच्चे अनयायी हें। लकड़ी 
पर रोग्तदार चित्रकारों में उन्होंने अपने ढंग के एक अनोखे / “झरोखे” की 
रचना की हैँ । उन्होंने संतालों के रहन-सहन वेश-भूषा रस्मरिवाज्ञ आदि 
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के अनेक चिरस्मरणीय चित्र बताए हेँ। “अकबर निर्माता के रूप में”, “संगीत 
को लपट (ज्वाला), “रास-लोला”, “कृष्ण का नृत्य, “चन्द्रमा और कमल” 
आदि उनकी अन्य प्रसिद्ध कृतियाँ हे। उनकी भी प्रतिभा एवं रुचि बहुमुखी 
थी। निर्माणकला में भी वे अपनो कारोगरो दिखाते हूँ । 


अन्य प्रसिद्ध कलाकारों में देवोप्रसाद चौधरी, एम० ए० रहमान चग्ताई, 
शारदाचरण वकील, मुकुलचन्द्र दे, डो० रामदास, सुनयनी देवी, यामिनीराय, 
प्रमोदकुमार चटर्जी, पुलिनबिहारी दत्त, रवीद्धनाथ टंगोर तथा अमृतशेर गिल 
के नाम उल्लेखनोय हें। चौधरी पश्चिम या पूर्व दोनों ओर से किसो का भो 
अनुकरण करने वाले हूँ क्षौर अपनी करा में दोनों को अच्छाइयों को 
मिला देते हूं। उनमें पुरुषत्व और रसिकता हूँ। चुग़ताई मुग़र 
कला के अनुयायी हुँ । यूरोप के लोगों का जितना संरक्षण इनको प्राप्त 
हैं उतना किसी अन्य भारतीय कलाकार को नहीं। तस्वीर खींचने में वे बड़े 
योग्य हुं और अपनी कला में हिन्द ईरानी ज्ेलो प्रस्तुत कर देते है' ।उकील 
ओर उनके परिवार ने नई दिल्‍लो को कला-प्रेमी बना दिया हे और उनके 
चित्र निराले ढंग के हें तथा उनमे रंगों का पूर्ण सौन्दर्य हें। वे कलकत्ता 
स्कूल आफ आर्ट के प्रिन्सिपल हें। वे शहरी रुचि के कलाकार हूं। वे 
“शुष्क-बिन्दु” को पश्चिमी कला के पण्डित हें। शुक्ला के साथ वे ही ऐसे 
एकमात्र कलाकार हे जो धातु पर या शीशा पर चित्रकारी करने में पण्डित 
हैं। आन्ध्र के रामाराव का मस्तिष्क अजन्ता को कला से हेट कर यवन- 
कला, जिसे ला लेटन सरीखे लोगों ने विशेष रूप दिया, की ओर चला 
गया है। सूनयनी देवी ने किसो भी विद्यालय में कला की शिक्षा नहों पायी 
हैं ओर न आज की प्रसिद्ध कलाओं की ओर उनकी झुकाव हो था। 
उन्होंने ग्रामीण “पात” कला को अपनाया हूँ। इस प्रकार उन्होंने ग्राम्य-कला 
का पुनरुत्थान किया हूँ। यामिनीराय बोर-पुजक नहीं है। वे अपनी पसन्द 
के चित्र तंयार करते हें और उन्हें उनन्‍्हों लोगों के हाथ बेचते हें जो उनको 
चाहते हैं। “व्यावसायिक कलाकार” कहे जाने से वे भयभोत नहीं होते । 
प्रमोद कलाकारों में योगी हें और उन्होंने प्रतीकवाद के पीछे जो भारतीय 
दर्शन था उसके हृदय तक पहुँच गये हूँ। उनका ““चन्द्रशेधघर” (शिव) चित्र 
आधुनिक भारतीय कला की सबसे सुन्दर कृतियों में माना जाता हूं। पुलिन 
बंगालो कला के अनुयायी हैँ और उन्होंने बच्चों को कला को शिक्षा देने 
के लिए बम्बई में “दि चाइल्ड आर्ट सोसाइटी” (बाल्य-कला-समाज) नामक 
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संस्था स्थापित की हैँ। भारत ने टंगोर को उस समय नहीं जाना जबकि 
उनके चित्र सामने आये परंतु पश्चिम ने उनकी प्रशंसा को। उनके काव्य की 
भाँति उनकी चित्रकला में भी गूृढ़ चातुय्यं हु जिसको पकड़पाना कठिन हैँ। 


इस समय को प्रवत्तियाँ स्वतंत्रता की ओर हें और बंगाल कला को 
ओर इनका झकाव नहों होता हूं परन्तु व्यावहारिक रूप में इसका अर्थ 
पदिचिसी कला को अपनाना हें। एसे कलाकारों में ए० एफ़० हुसेन, सालो, 
बी० डी० चिचलकर, अवनो सेन, कमला दास गुप्त ओर दिल्‍ली के इंलोज़ 
म॒कर्जो प्रसिद्ध हें। ये लोग यूरोपीय छाप की नवीनतम दोलियों के 
अनुयायी हूं। 


भारत में अनेक कला-केन्द्र या कला-संस्थाएँ हे जिनमें आंध्र कलाशाला, 
मछलीपटम, बड़ोदा कला भवन, कलकत्ता, पटना, लखनऊ, बम्बई तथा मद्रास 
के कला सकल, कला भवन, शांति निकेतन, उकील स्कूल आफ आर्ट (दिल्ली) 
आदि उल्लेखनीय हें। इनके अतिरिक्त “आल इंडिया फाइन आट्स एंड 
ऋापट्स सोसाइटो (नई दिल्‍ली)” नामक एक अखिल भारतीय कला-संस्था 
भी हैँं। साथ ही, भारत में कई कला-पत्रिकाएं भी प्रकाशित होती हे 
जिनमें “माग्ग” सबसे अधिक विस्यात हु । कई लोगों तथा संस्थाओं के पास 
बहुमूल्य कला-संग्रह भी हें । इस प्रकार हम यह देखते हें कि भारत ने 
चित्रकला में महान प्रगति की। कुछ लोगों का यह मत हू कि आगे की 
कला में फोकेपन के लक्षण दिखाई देते हु. और उसमें प्रेरणा नहीं हे। 
मौलिकता के स्थान पर रेखा-चित्र आ गये और पर्चिमी कला के प्रभाव 
दिखाई देने रूगे। कला का पुनरुत्थान केवल तभी हो सकता हूँ जबकि 
मौलिकता के साथ-साथ परम्परा का भो सम्मान किया जाय। यह भी 
स्मरण रखना चाहिए कि भारत में प्रजातंत्र की यह माँग हें कि जनता में 
कला को लोकप्रिय बनाया जाय । उनको कला के मुख्य अंग-संतुलून, 
गति ओर सद॒ शता-सिखाये जाने चाहिए। विश्वविद्यालय तथा शिक्षा संस्थाओं 
को कला-प्रेमी होना चाहिए। कला को घर-घर-में पहुँचाने के लिए कला- 
शालाएं, कला-प्रदर्षिनी, प्रचार-पत्रिकाएँ आदि चाहिए। केवल तभी कला 
उस स्थिति में नहों रहेगी जंसो स्थिति में बह आज हे। अब हम पश्चिम 
को कला से भारतोय कला की तुलना करते हूँ। 

भारत में कला साम्प्रदायिक तथा धामिक थी ओर वह शिल्पशास्त्रों 
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में निर्धारित परम्पराओों पर चलती' थो। वह इस अथं में आदशंवादौ थी 
कि यथार्थ जगत्‌ आशभ्यन्तरिक जगत हूँ। हिन्दू धर्म का विद्वास हे कि 
यह जगत उस “एक में उत्पन्न इच्छा की स॒ष्टि हे जिसने “अनंक” में 
अपने को प्रकट करने के लिए उसकी रचना की हूँ। सुष्टि को बनाने 
के पश्चात “परमात्मा” ने उसमें अपनी आत्मा भर दी। उसने परमाननन्‍्द 
(लीला) के कारण इसमें प्रवेश किया। अनेक रूपों में अपने को प्रकट 
करने तथा एकता में भिन्नता उत्पन्न करन में उसे आनन्द मिला। इसको 
उसके द्वारा रचित पदार्थों में प्रतिक्रिया हुयी । इसके फलस्वरूप भिन्नता के 
जगत में, भानवता के हृदय में अनेकता में से एकता को पुनः प्राप्त 
करके आनन्द प्राप्त करने की अभिलाषा उत्पन्न हुयी। अस्तु, हिन्दुओं के 
धर्म का यह निष्कषं हु कि आत्मा को पहचानने का प्रयत्न किया जाय। 
हिन्दू कला इसो दर्शन पर आधारित हैँ। कलाकार के लिए एक ईश्वर 
की एकता फो प्राप्त करना आवश्यक हे। यह तभी संभव हेँ जब कि 
बह “आकार” धारण करे क्योंकि सन॒ष्य सोमित हे और वह निराकार के 
बजाय साकार के सामने अधिक समाधिस्थ हो सकता हू। ईव्वर को 
अनेकता को प्रकट करने के लिए प्रतीकवाद का जन्म हुआ। योगी के 
सिद्धांत ने हमारी कला को प्रेरित किया और आगे चलकर यवन-कला 
के विपरीत ईइवर को मानवता से परे के स्वरूपों में चित्रित किया गया। 
अस्तु, भारतीय कला आत्मा से सम्बन्धित हें परन्तु पद्तिचमी कला वाह्मता 
या भौतिकता से सम्बन्धित हुँ। साथ ही भारतीय कला के सिद्धांत तथा 
तरोके पश्चिमी कला से भिन्न हे। पश्चिमी कला यथाथंबवादी, लौकिक 
तथा वेज्ञानिक हुं जबकि भारतीय कला प्रतीकबादी, धारमिक तथा आदर्श - 
बादी हें। भारतीय कला में हाथ की कारोगरो के बजाय कल्पना का 
अधिक भाग रहता हूँ। यह अन्तर न केवल दोनों कला के माध्यमों में 
ही दिखाई देता अपितु कला के कार्यों तथा जोवन उसके सम्बन्ध में भी 
दिखाई देता हे। परन्तु ये अन्तर ऐतिहासिक परिस्थितियों के परिणाम हें। 
और जब विश्व की जनता में अधिकाधिक समागम होगा तब उनमें कुछ 
सामंजस्य अवश्य आयेगा। अस्तु, आधुनिक भारत के कलात्मक विकास 
उल्लेखनीय हे और हमारी प्राचीन कला-सम्पत्ति के भाग हूैँं। 


शैक्षिक तथा साहित्यिक विकास 
राजकीय संरक्षण सर्वदा हमारो शिक्षा-व्यवस्था को प्रकट विशेषता 
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रही हैं। इसके परिणामस्वरूप मुगल सामाज्य के छिन्न-भिन्न होने एवं 
तज्जन्य १८ वीं शताब्दी में अराजकता फेल जाने के फलस्वरूप हमारी 
शिक्षा-व्यवस्था को भारी धक्का लगा और वह भारत के अनेक भागों में 
नष्ट हो गयी । सन्‌ १८१३ ई० में ईस्ट इंडिया कम्पनो को सब स्थितियों 
का मुकाबला करना पड़ा। तब तक इस क्षेत्र में कोई क्रमबद्ध या व्यवस्थित 
अध्ययन या चिन्तन नहीं हुआ था। ओर उसके बाद भी जो उपाय किये 
गये वे आवश्यकताओं को देखते हुए पर्याप्त नहीं थे। वास्तव में, आधुनिक 
भारत का धिक्षा का इतिहास ज॑ंसा बताता है, भारत की समस्त जनता 
देश पर विदेशी अधिकार की विपत्त से पीड़ित थी। कोई राष्ट्रीय दृष्टि- 
कोण नहीं था, ऋक्रमबद्ध योजना नहीं थी, शिक्षा में उत्साह नहों था, 
समुचित सिद्धांत नहीं थे और हमारे पास धन भी अपर्याप्त था। इस 
पुरी अवधि में हम सिद्धांतों के संघर्ष में फंस थे । भारतीय द्वोक्षिक विकास 
का जो संक्षिप्त अध्ययन हम प्रस्तुत कर रहे हें उससे यह स्पष्ट 
ही जायगः । 


सर्वप्रथम ईसाई सिशनरियों और कम्पनी के कर्मचारियों में इस 
विधय सें विवाद चला। सन्‌ १६९८ के चार्टर में कम्पनो को “धर्म- 
मंत्रियों” को रखने तथा सब किलों एवं बड़ं-बड़े कारखानों में सकल रखने 
का आदेश दिया गया। सन्‌ १७१५ में इस प्रकार का प्रथम स्कूल “सेन्ट 
मेरीज़ चेरिटी स्कूल” मद्रास में स्थापित किया गया। इसके बाद अन्यान्य 
सकल खोले गये। इस प्रकार मिशनरियों का कार्य कम्पनी को सहायता- 
प्राप्त शिक्षा-प्रतिष्ठानों से सम्बन्धित हो गया। परन्तु कम्पनी ने धर्म के 
प्रति तटस्थता की नीति अपनायी थी और इसलिए करे, भाशंमन तथा 
वाड सरीखे ईसाई मिशनरियों और कम्पनी में संघर्ष चल पड़ा। इन छोगों 
ने सिरासपुर में अपना कार्य प्रारम्भ किया था। इनके मित्रों ने इंगलेंड 
में भी इसी प्रदन पर आन्दोलन शुरू कर दिया। और सन्‌ १८१३ के चार्टर 
ऐक्ट ने साहित्य के पुनरुत्थान एवं सुधार करने, विद्वान भारतोयों को 
प्रोत्साहन देने तथा विज्ञान सम्बन्धी ज्ञान-बद्धि के लिए कम से कम १ लाख 
रुपया सुरक्षित रख देने के लिए कम्पनी को बाध्य कर दिया। पालंमेन्ट 
ने भी मिशनरियों को भारत जाने तथा वहाँ रहने की आज्ञा दे “दी । 
दूसरे शब्दों में, वे बलपुर्वक अपने सिद्धांतों को भारत में प्रचलित करने 
का प्रयत्न कर सकते थे। 
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इसके बाद ही इस संघष ने प्राच्यवादियों और आऑग्ल-वादियों के संघर्ष 
का रूप धारण कर लिया। यहाँ यह स्पष्ट कर देना उचित होगा कि कम्पनी 
की प्रारस्भिक शिक्षा-योजनाएँ “शुद्ध ओर उत्तम लेख” के क्षेत्र में कार्यान्वित 
की गई थों। सन्‌ १७८१ ई० में बारेन हेस्टिग्स ने अरबी और फारसी 
के अध्ययन के लिए “कलकत्ता मदरसा” की स्थापना की । सन्‌ १७९१ 
में बनारस के रेज्िडन्ट जोनाथन डंकन ने वहाँ संस्कृत का एक कालेज 
स्थापित किया। मुसलमानों तथा हिन्दुओं में सामन्‍जस्थ लाने की आजा की 
गई थी। इसलिए जब कम्पनी को एक लाख रुपया खर्च करने की इज़ाजत 
मिलो तब, जो लोग प्राचीन शिक्षा-व्यवस्था पर इस धन को खर्च करना 
चाहते थे उनमें और अंग्रेजी के माध्यम से पद्चिचमी शिक्षा लागू किए जाने 
के समर्थकों में संघ उपस्थित हो गया। भारतीय भाषाओं के माध्यम से 
शिक्षा दिए जाने के समर्थकों का भी एक दल था जिसके नेता एल्फिन्सटन 
थे परन्तु इस दल का कोई महत्व नहीं था। शिक्षा सम्बन्धी उक्त अनुदान 
“जनरल कमेटी आफ पब्लिक इन्सट्रक्शन” को सौंप दिया गया था परन्तु 
पश्चिमी शिक्षा के ऊपर इस कमेटी के सदस्यों में मतभेद था । सन्‌ १८३५ 
ई० में इन सदस्यों ने अपना विवाद गवर्नर जनरल की कौंसिल के सामने 
पेश किया | सेकाले इस कौंसिल के कानून-सदस्य थे। इन्होंने २ फरवरी 
सन्‌ १८३५ की कार्यवाही में अपना मत प्रकट किया । यह कार्यवाही 
पुस्तिका ऐतिहासिक दस्तावेज्ञ हें। मेकाले ने पश्चिमी शिक्षा और अंग्रेजी के 
माध्यम का समर्थन करते हुए यह विश्वास प्रकट किया कि “पूरोप के 
अच्छे पुस्तकालय की एक अलमारी भारत और अरब के सम्पूर्ण साहित्य 
के समान हें । ७ मार्च सन्‌ १८३५ को बेंटिक ने उनके मत को स्वीकार 
कर लिया। इस प्रकार, इस संघर्ष का हुल किया गया और तभी से कम्पनी 
की सहायता प्राप्त शिक्षा संस्थाओं में अंग्रेज़ी शिक्षा का माध्यम हो गयी। 


इसके उपरान्त प्राथमिक पाठशालाओं के प्रइन पर विवाद उपस्थित हो 
गया। ऐसा विश्वास किया गया था कि उच्च वर्ग के लोगों को शिक्षित 
बनाया जाय जो बाद में जनता को शिक्षित बनाएंगे । यह सिद्धान्त “डाउनवर्ड 
फिल्ट्रेशन थ्यूरी” के नाम से विल्यात हू । ऐंडम्स नामक एक ईसाई मिशनरी 
(पादरी ) ने कुछ चुने हुए जिलों में कार्यान्वित करने के लिए एक योजना 
प्रस्तावित की थी। इस योजना में यह सुझाव दिया गया था कि कुछ चुने 
हुए जिलों में शिक्षा सम्बन्धी पूरी जांच-पड़ताल को जाय; बच्चों के लिए 
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आधुनिक भारतीय भाषाओं में कुछ पुस्तकें तेयार की जायें; परे जिलों के 
चीफ इक्ज्ञोक्यूटिव अफसर के रूप में एक परीक्षक नियुक्त किया जाय जो 
अध्यापकों से मिला करे, परीक्षाओं का संचालन करे, पुरस्कार स्वीकृत करे 
और पुस्तकों की व्यास्या करे; अध्यापकों के लिए “नामंल स्कूल” स्थापित किए 
जायें ओर गाँवों को पाठशालाओं को भूमि-दान दिए जायें ताकि गाँवों में 
बसने तथा गांवों के बच्चों को शिक्षित बनाने के लिए अध्यापकों को 
प्रोत्साहन मिले। यही योजना बाद में उत्त र-पद्चिचम प्रांत (3० प्र०) की 
“टोसेसन योजना का आधार बनी । यदि ऐंड फी यह योजना स्वीकृत हो 
जाती तो भारत में जन-शिक्षा का तीब् गति से प्रसार हो जाता किन्तु आक- 
लण्ड ने इस थोजना को अस्वीकृत कर विया। सन्‌ १८४४ ई० में सरकारी 
घोषणा हुई कि शिक्षित भारतोयों को सरकारी नोकरियों में नियुक्त किया 
जायगा । लेकिन सन्‌ १८५४ तक विभिन्न प्रकार के विवाद चलते रहे। 
उदाहरणार्थ, बम्बई में देशी भाषाओं या अंग्रेजी के माध्यम से शिक्षा देने के 
प्रदत्त पर विवाद चला था और इसका निर्णय उस समय हुआ जब कि छोटी 
श्रेणों के स्कलों में देशी भाषाओं को जारो रखने पर समझौता हुआ । साथ 
ही, कम्पनी ने अपने व्यावसायिक स्वरूप को अभी पूरी तरह नहीं छोड़ा था 
और राजनीतिक संघटन के कार्य को पूरा करना बाकी था। इस लिए 
योजना आशिक (पक्षपातपूर्ण ) तथा अव्यवस्थित थी । उक्त विवाद के दोरान 
में ही १९ जुलाई सन्‌ १८५४ का “कोर्ट आफ डाइरेक्टर्स का एजुकेशन 
डिस्पेच” सामने आया। बोर्ड आफ कन्ट्रोल के अध्यक्ष सर चाहसे उड के नाभ 
से इसे “उड्स डिस्पेच” कहा जाता हुँ । इस डिस्पंच ने पूरे भारतवर्ष के 
लिए एक शिक्षा-व्यवस्था का आधार प्रस्तुत किया और सन्‌ १९२० तक 
हमारी शिक्षा व्यवस्था बसी ही रही जंसी उड ने शिफारिस को थी। उक्त 
डिस्पेच'' में शिक्षा सम्बन्धी यह नीति निर्धारित की गई थी कि “बौद्धिक 
योग्यता तथा नेतिक चरित्र की उन्नति के लिये शिक्षा को प्रोत्साहन दिया 
जाय ताकि भारत के लोग अपने देझ्न के विस्तृत साधनों , के विकास में 
हमारी बराबरी कर सके और, साथ ही, हम जो वस्तुएं तेयार करते 
हैँ या जिनकी हमारे देश में खपत होती हे उनके लिए वे आवश्यक सामग्रियों 
को पूति कर सके और हमारे देश के मजदूरों को माँग की भी पूति कर सके।” 


इस प्रकार अंग्रेजों की शिक्षा-नीति उपयोगिता की, क्लक प्राप्त करने की 
तथा अंग्रेजी व्यवसाय को बिकसित करने की थी। उक्त डिस्पंच में यह 
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सिफारिस को गई थो कि यूरोपीय कला, विज्ञान तथा साहित्य आदि 
अध्ययन के विषय रखे जायें इसमें अंग्रजी तथा भारतीय भाषाओं दोनों का 
समर्थन किया गया था। डिस्पेच में सुआव दिया गया था कि शिक्षा सम्बन्धी 
प्रदासन के लिए प्रत्येक प्रान्त में सावंजनिक शिक्षा विभाग खोला जाय 
जिसका अध्यक्ष “डाइरेक्टर आफ पब्लिक इंस्ट्रक्शन” हो । उसके अधोन कई 
सहायक डाइरेक्टर, इन्सपेक्टर आदि अधिकारी हों। वह सरकार को वाधिक 
रिपोर्ट दिया कर । लंदन विश्वविद्यालय के नमूने पर कलकत्ता और बस्बई 
में विश्वविद्यालय स्थापित किए जायें जिनके चान्सलर (कुलपति) गवर्नर हों। 
उनकी एक-एक सोनेट हो और उनमें एक-एक वायस चान्सलर (उप कुल- 
पति) हों। ये सब मनोनीत किए जायें और उनका काम केवल उपाषधियां 
वितरित करना ओर परीक्षाएँ लेना हो। विश्वविद्यालयों में शिक्षा-कार्य न हो । 
शिक्षा की ऋमिक व्यवस्था बनाई जाय जिसमें विव्वविद्यालय तथा कालेज की 
शिक्षा सर्वोपरि हो; हाई स्कूल और मिडिल स्कूल माध्यमिक हों और सब से 
नीचे प्राथमिक शिक्षा हो । प्राथमिक स्कूल सरकार द्वारा प्रत्यक्षतः संचालित 
न हों किन्तु सरकार उनको सहायता दे। योग्य क्षेत्रों को उच्च शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए तथा गरोबों को क्षात्रवत्तियाँ दी जायें। नामंल स्कूलों में 
अध्यापकों को शिक्षण दिया जाय । व्यावसायिक तथा स्त्री-शिक्षा के लिए 
योजनाएं बनाई जायें। इस प्रकार, इसी डिस्पेच ने हमारी शिक्षा-व्यवस्था 
का ढांचा निरम्तित किया था। किन्तु भारतीयों को अवसर न देनें की नीति 
जारो रही ओर डिस्पेंच की साधारण सिफारिश तक लागू नहीं की गयों । 
उदाहरण के लिए भारतीय भाषाओं को प्रोत्साहन नहों दिया गया तथा 
व्यक्तिगत प्रथ॒त्तों को सद्ाधता नहीं दी गई। आगे चल कर प्राथमिक, 
माध्यमिक तथा विश्वविद्यालय शिक्षा के क्षेत्र में जो प्रगति हुई उसकी मुख्य 
विशेषताओं पर अब हम प्रकाश डालते हें । 


प्राथमिक शिक्षा 

प्राथमिक शिक्षा पूरो शिक्षा-व्यवस्था का आधार बनी रही । सन्‌ १८५९ 
में भारत सचिव स्टेनली ने भारत सरकार को अपने प्रत्यक्ष नियन्त्रण में 
प्राथमिक पाठशालाएं खोलने का आदेश दिया। किन्तु हर प्रान्त ने अपने- 
अपने ढंग से इस आदेश का अथें लगाया और इस प्रकार प्राथमिक शिक्षा 
मुख्यतः व्यक्तिगत प्रयास ही रहो। प्रायमिक शिक्षा पर होने वाले व्यय के 
लिए स्थानीय करों की दरें बढ़ा दी गयों, परन्तु, शिक्षा पर आय का कितना 
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प्रतिशत खर्च किया जाय इसको व्यवस्था नहीं थी, इसलिए स्यूनिसिपेलिटियाँ 
इसकी उपेक्षा करती रहीं । इसके अतिरिक्त अधिकाँश सकल शहरों में क्ायम 
थे । इसके परिणामस्वरूप सकल जाने की आयु के ७५ से ९२ प्रतिशत तक 
बच्चे अपठू ही बन रहे । सन्‌ १८८२ में सर डब्ल्यू ०डब्ल्यू०हन्टर को अध्यक्षता 
में नियुक्त हन्टर कमीशन ने इस पुरे मसले पर फिर से विचार किया। इस 
कमीशन ने सिफारिश की कि प्राथमिक शिक्षा मात भाषा में दी जाय, इस ओर 
सरकार अधिकाधिक ध्यान दे; प्राथमिक पाठश्ञालाएं स्वायत्त-शासन संस्थाओं 
के निमन्त्रण में कर दी जायें; देशो भाषाओं के व्यक्तिगत स्कूलों को भी 
प्रोत्साहन तथा आर्थिक (राजकोय) सहायता दी जाय किन्तु उनके परीक्षा- 
फलों के आधार पर उनकी व्यवस्था में कम से कम सरकारी हस्तक्षेप हो । 
व्यावहारिक विषय भी प्रवलित किए जायें, स्कूल का समय निद्िचित करने 
का अधिकार उन्हों को रहे, प्राथमिक शिक्षा के लिए “विशेष कोष” कायम 
किए जायें और उनका निर्धारण शहरी तथा ग्रामीण स्कूलों के लिए अलग- 
अलग हो ओर सरकार भी उन्हें आथिक सहायता दे। बीसवीं शताब्दी के 
आरम्भ से इन्हीं सिफारिशों के आधार पर कार्य शुरू किया गया। ये 
सिफारिश किसी कदर सन्‍्तोषजनक थों जोर देश में राजनीतिक चेतना के 
उदय के साथ-साथ प्राथमिक शिक्षा नि:शुल्क और अनिवाय करने के प्रयत्न 
किए गए। उदाहरणार्थे, गोखले ने इसो उद्देश्य से सन्‌ १९१२ में इम्पीरियल 
लेजिस्लेटिव कौंसिल में एक बिल पेश किया जो अस्वीकृत कर दिया 
गया था। इसी बीच, प्राथमिक-शिक्षा-सुधार के लिए सरकार की कई 
घोषणाएँ हुयीं । उदाहरणार्थ, सन्‌ १९०४ में ला्ड कज़ेन ने “शिक्षा-नीति” 
सम्बन्धी अपने प्रस्ताव में यह सुझाव दिया था कि सरकारें उदारतापूर्वक अनु- 
दान देकर प्राथमिक शिक्षा में सहायता दें, परोक्षाफलों के आधार पर सहायताएँ 
दी जायें, अध्यापकों को अध्ययन-कला की शिक्षा दी जाय और अच्छी शिक्षा- 
प्रणाली लागू की जाय। सन्‌ १९१३ के भारत सरकार के प्रस्ताव में शिक्षा 
का प्रसार करन का भी वचन दिया गया। किन्तु इन सब प्रस्तावों के बावजूद 
भी सन्‌ १९२१ में साक्षरता लगभग १७ प्रतिशत रही ओर सकल जाने की 
आय के लगभग २० प्रतिशत ही बच्चे शिक्षित हुए । सन्‌ १९१७ से १९२२ 
तक प्रान्तीय सरकारों ने कानन पास करके प्रारम्भिक शिक्षा को अनिवाय॑ 
और निःशुल्क कर दिया परस्तु स्वेच्छा से और धोरे-धोरे कार्य कि? जाने 
के कारण अधिक प्रगति नहीं हुई ओर सन्‌ १९४६ ई० तक भारत में साक्षरता 
११ प्रतिशत ही रहो परन्तु, इस सम्बन्ध मे हार्टॉग कमेटी रिपोर्ट, ऐबट एण्ड 
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उड़ रिपोर्ट, वर्धा योजना, साज़ेंन्ट रिपोर्ट आदि भिन्न-भिन्न प्रकार की रिपोर्टों 
का निकलना जारी रहा। हाठंगि कमेटी रिपोर्ट में प्रारम्भिक शिक्षा में 
संख्या बढ़ाने के बजाय योग्यता बढ़ाने पर अधिक जोर डाला गया था। यहाँ 
पर हम सार्जेन्ट रिपोर्ट पर कुछ प्रकाश डालते हें क्‍योंकि इसमें वर्धा योजना 
की कुछ विशेषताएं निहित हें और भारतीय प्रान्तों में यह रिपोर्ट, कुछ 
परिवर्तन के साथ, लागू को गई हे। सन्‌ १९३५ में निर्मित केख्रीय शिक्षा- 
सलाहकार बोर्ड द्वारा यह रिपोर्ट सन्‌ १९४४ में प्रकाशित की गई थी और 
भारत सरकार के शिक्षा आय कत जान सार्जेन्ट इसके लिए, मुख्यतः, उत्तरदायी 
थे। इस रिपोर्ट में निम्नलिखित सुझाव दिए गए थे :-- 


१--र३े से लेकर ६ वर्ष तक की आय के बच्चों को प्रारम्भिक शिक्षा से 
पृव॑ को शिक्षा दी जाय; 

२--६ से लेकर १४ वर्ष तक को आय के बच्चों को देशव्यापी अनिवाय॑ 
एवं निःशुल्क प्रारम्भिक या बेसिक शिक्षा दी जाय, ६से ११ तक 
की आयु के बच्चों के लिए जूनियर बेसिक तथा ११ से १४ वर्ष तक 
की आयु के बकचों के लिए सीनियर बेसिक की व्यवस्था रखो 
जाय; 

३--वयस्क-साक्ष रता ओर सार्वजनिक पुस्तकालयों के विकास के लिए और 
प्रयत्न किए जायें; 

४--इस योजना के लिए शिक्षकों को समुचित शिक्षण विए जाने को पुरी 
व्यवस्था हो; 

५--अनिवायं शारीरिक शिक्षा, डाक्टरी जाँच, चिकित्सा, दूध और 
मध्यान्हु-भोजन की व्यवस्था रखी जाय; 

६--शारीरिक और मानसिक दृष्टि से पिछड़े हुए बच्त्चों को शिक्षा 
प्रारम्भ की जाय; 

७--सामाजिक तथा मनोरंजन आदि के कार्यक्रम रखे जायें। 


वर्धा योजना का मुख्य सिद्धान्त कार्य के द्वारा विद्योपाजन” लागू कर 
दिया गया परन्तु इसका उपयोगी अंग था कि शिक्षा स्वावलम्बी होनी 
चाहिए। इसे नहीं अपनाया गया। निचले व्जों में “कार्य” कई प्रकार के 
हो सकते हैं, ऐसे मोलिक कला-कौशलों की शिक्षा दो जा सकतो हूँ जो 
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स्थानीय परिस्थितियों के उपयुक्त हों और इनसे सम्बन्धित विभिन्न प्रकार 
के विषय सिखाए जा सकते हें। स्वतन्त्रता-प्राप्ति के बाद हमारे राज्यों की 
सरकारों ने उपयक्त संशोधन कर के इस योजना को कार्यान्वित करने की ओर 
कदम बढ़ाया परन्तु इस कार्य में अर्थाभाव की समस्या सब से बड़ी बाधा रही । 
इसके अतिरिक्त शिक्षा के आदर्श भी उतने अधिक विकसित नहों थे जिससे 
कि लोगों में उत्साह पंदा हो। बेसिक शिक्षा महात्मा गाँधी की प्रिय युक्त 
थी। कई लोगों ने इसमें विव्वास नहीं किया । फिर भी इसे कार्यान्वित किया 
जा रहा है और अब भी इसका परीक्षण किया जा रहा हूँ। अस्तु, सन १८५४ 
से सन्‌ १९५१ तक के लगभग १०० वर्षों में भारत फे हर १०० व्यक्षित पर 
८५ से अधिक व्यक्ति अशिक्षित बने रहे जब कि रूस में १५ वर्षों में ही शत 
प्रतिशत साक्षरता हो गई थी । माध्यमिक शिक्षा की भी यही स्थिति रही, 
पद्यपि सरकार इसपर प्रारम्भिक शिक्षा से अधिक ध्यान देती थी और प्रारम्भिक 
शिक्षा से अधिक इस पर खर्च करती थी। 


माध्यमिक शिक्षा 


उड़ के डिस्पेच के बाद, सन १८८२ के हन्टर कमीशन ने भारत में 
माध्यमिक शिक्षा की प्रगति की प्रथम साधारण जाँच-परताल की। इस अवधि 
में शिक्षा-क्षेत्र में अंग्रेजों का प्रभुत्व जारी रहा और उड़ के इस परामर्श 
की उपेक्षा की जाती रही कि भारतोय भाषाओं को भी अवसर और 
प्रोत्साहन दिया जाय । अध्यापकों के शिक्षण को कोई समुचित व्यवस्था नहों 
की गईं और वेयक्तिक देशी भाषाओं के विद्यालय (स्कूल) उपेक्षित बने रहे। 
माध्यमिक शिक्षा संस्थाओं की संख्या बढ़ गई परन्तु सरकारी धन का अधि- 
काँदा उन्हों स्कूलों पर खर्च किया जाता था जिनका प्रत्यक्ष संचालन सरकार 
करती थी । पहले तो, जितने माध्यमिक स्कूल इस काल में खोले गये उनमें 
से अधिकांश व्यक्तिगत प्रयत्न के परिणाम थे। सन्‌ १८१६ में राजा 
राममोहन राय के प्रयास से हिन्दू कालेज की स्थापना हुईं थी और तभी से 
भारतीयों की व्यवस्था के अधीन शिक्षा-संस्थाओं की स्थापना शुरू हो गयी 
थी । सन्‌ १८८१-८२ तक भारतीय व्यवस्थापकों के अधीन १३४१ स्कूल 
हो गये थे जबकि अभारतीय व्यवस्थापकों के अधीन ७५७ स्कूल थे । इन 
समस्त स्कूलों को सरकार से आथिक सहायता मिलतो थी । किन्तु इन 
स्कूलों में भो त्रुटियाँ बनो रहीं । इनमें व्यवसायिक विषयों के प्रति रुचि 
नहीं थी, अंग्रेजो भाषा को अधिक महत्व दिया जाता था तथा पर्याप्त 
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छात्रवृत्तियाँ नहों थो जिससे की जनता को छाभ न हो सका । हन्दर 
कमीशन ने इस स्थिति में सुधार करन का प्रयास किया ओर यह सिफारिश 
को कि प्रत्यक्ष राजकोय संचालन के स्‍्कलों की संख्या न बढ़ाई जाय ओर 
यदि संभव हो तो उन्हें सार्वजनिक व्यवस्थापकों के अधीन कर दिया जाय 
ताकि अन्य स्कलों को अधिक आथिक सहायता दी जा सके; सार्वजनिक 
(बेयक्तिक ) शिक्षा-संस्थाओं की व्यवस्था में सरकारी हस्तक्षेप कम से कम 
हो ओर उन्हें आथिक सहायता अधिक से अधिक दी जाय । इसके साथ- 
साथ शिक्षा के प्रशासन के लिए ऐसे अधिकारी नियुक्त किये जाय जिनकी 
नीति वेयक्तिक संघ्याओं के प्रति सहानुभूति पूर्ण हो । मिशनरी स्कलों के 
संबंध में कमीशन ने उनके कायम रखे जाने की इजाजत दे दो परन्तु, 
उसने जनता के ध्यक्तिगत प्रयत्नों को प्रोत्साहन दिए जान की आवश्यकता 
पर अधिक जोर डाला । कमीशन ने आर्थिक सहायता संबंधी कानूनों को 
अधिक उदार बनान की सिफारिश की । कसोशन ने यह भी सुझाव दिया 
कि सरकारी तथा गेरसरकारी कालेजों के लिए प्राकतिक धर्म के मौलिक 
सिद्धांतों पर आधारित एक चरित्र संबंधी पाठ्यपुस्तक तेयार कराई जाय 
ओर कालेजों के प्रिन्सिपल या कोई प्रोफेसर मन॒ष्य तथा नागरिक के कर्तव्यों 
पर प्रतिवर्ष कई व्याख्यान दे । यह सिफारिश तो पूर्णतः: मृत पत्र बन कर रह 
गयी। कमीशन ने उच्च माध्यमिक श्रेणियों में व्यावसायिक (कला-कौशल 
संबंधी) पाठ्यक्रम प्रचलित किये जाने को सिफारिश की ताकि लोग 
“स्कूल लोविंग सर्टिफिकेट” परोक्षा में उतोर्ण होने के बाद व्यावसायिक 
योग्यता प्राप्त करके स्कूल छोड़ सके । कमीशन ने अध्यापकों को शिक्षण 
देने की भी सिफारिश की । शिक्षा के माध्यम का प्रइन शिक्षा-संस्थाओं 
के व्यवस्थापकों पर छोड़ दिया गया । अस्तु, इस कमीशन की सिफारिशों 
पृर्णं तथा विस्तृत थीं किन्तु इनकी ओर भी पर्याप्त ध्यान नहीं बिया 
गया ओर सन्‌ १९२७ में हम लोगों को इस बात पर दुःख करता पड़ा 
कि धन का अत्यधिक अपव्यय होता हूं, शिक्षितों की संख्या बढ़ाने के 
लिए योग्यता का बलिदान किया जाता हे, व्यावसायिक शिक्षा उपेक्षित हो 
रही, स्त्री-शिक्षा को और आगे नहों बढ़ाया गया ओर विद्यार्थी स्वाव- 
लम्बी तथा योग्य होने के बजाय केवल परीक्षा में उतीर्ण होने मात्र के 
लिए पढ़ने वाले रह गये । विद्यालयों (स्कूलों) की वृद्धि को माँग जारी 
रही क्‍योंकि व॑ विश्वविद्यालय-शिक्षा, जो सरकारी नोकरी दिलाती थी, के 
प्रवेश-दार थे । इस माँग की पति करने के लिए सरकार ने कुछ 
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प्रथत्त किया ओर सन्‌ १९०४ तथा १९१३ के प्रस्तावों में इस दिशा में 
अधिकाधिक प्रयत्न करने की इच्छा प्रकट की। इन प्रस्तावों में सरकार ने 
स्कूलों पर नियंत्रण करने, उनका सुधार करने, सहायता, शिक्षा, भनो- 
रंजन, अध्यापकों के शिक्षण, छात्रों के चरित्र आदि में सुधार करन की 
अपनी इच्छा प्रकट की। सरकार ने यह भी घोषणा की कि अब स्कालों 
में दस्तकारी की शिक्षा तथा विज्ञान को शिक्षा की अधिक व्यवस्था रहेगी । 
सन्‌ १९१३ के प्रस्ताव में यह भी निर्धारित किया गया कि सरकारी स्कूल 
वेयक्तिक संस्थाओं के लिए “आदशं” होने चाहिए । सन्‌ १९१७ ई० 

विश्वविद्यालय आयोग ( (.077775540॥ ) की सिफारिश्ञों के बाद इस 
व्यवस्था में और परिवर्तन हुआ तथा बोर्ड आफ हाई सकल एण्ड इन्टरमीजिएट 
एजुकेशन के अन्तगंत हाई सकल तथा इन्टरमीजिएट कालेज हो गये । 
आगे चल कर शिक्षा-व्यवस्था भारतीय मंत्रियों के हाथ में आ गयी परन्तु, 
जेसा कि हम पहले बता चुके हें, इस व्यवस्था में सुधार के लिए कोई 
उग्र परिवर्तन नहीं हुआ । स्वतन्त्रता-प्राप्ति के बाद समस्त प्रांतों में, कम 
या अधिक सोमा तक, सार्जन्ट रिपोर्ट लागू की गई जिस पर प्रकाश डाला 
जा चुका हुँ । हमारे उत्तर प्रदेश में हाई स्कूल तथा इंटरमीजिएट के 
पाठ्यक्रम ४ बगों मे विभाजित कर दिये गये । साहित्यिक, वैज्ञानिक, व्यावसा- 
यिक तथा रचनात्मक (या कला) ये चार वर्ग रखे गये । एक छात्र को इनमें 
से कोई एक वर्ग लेना पड़ता हे। इन्टरमीजिएट तक इस पाठ्यक्रम की विक्षा 
देने को जिस संस्था में व्यवस्था हुं उसे उच्च माध्यमिक विद्यालय (+९॥९ 
७९८०॥047ए ७८00]) कहा जाता हे और उसका प्रधान “प्रिन्सिपल” कहा 
जाता हैँ । किन्तु इन सब परिवर्तनों के बावजूद भी स्थिति में कोई विशेष 
सुधार नहीं हुआ और सन्‌ १९४९ के विश्वविद्यालय आयोग नें इस ओर 
संकेत किया कि “विश्वविद्यालय के अध्यापक लगभग सर्वंसम्मति से यह 
शिकायत. करते हें कि विश्वविधालय-शिक्षा में प्रवेश करन वाले छात्रों का 
शक्षिक स्‍तर औसतन नोचा होता हें ।” उन्होंने आगे चल कर यह भी मत 
प्रकट किया कि “ हमारे स्कूलों तथा इन्टरमोजिएट कालेजों में छात्रों की भीड़ 
रहती हैं और अध्यापक कम होते हें; इन स्कूलों के अध्यापकों में ऐसे लोगों 
को संख्या बहुत थोड़ी हूँ जिनमें अपने व्यवसाय के लिए उत्साह हो और 
जिनमें उसके प्रति गये हो ।” हमारी प्रांतोय सरकारें “बेसिक शिक्षा” में 
अधिक विलचस्पी लेतो हें और उसके व्यापक प्रतार के लिए आर्थिक सहायता 
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रो खूब दे रहो हैं परन्तु दुर्भाग्यवश बे उतना हो माध्यमिक शिक्षा पर नहीं 
ऐतीं जो कि हमारे पुरे शैक्षिक यन्त्र को वास्तविक दुबंलता हे । 


हमारे यहाँ की साध्यमिक शिक्षा-व्यवस्था में विभिन्न प्रकार को त्रूटियाँ 
नकालो जा सकती हें और ऊपर हमने ऐसा ही किया है, परन्तु, शिक्षा 
प्रणालियों में सुधार का प्रश्न उतना मौलिक नहों हे जितना कि भनुष्य के 
पुधार का । जहाँ हमने भारत में विश्वविद्यालय-शिक्षा के इतिहास का 
प्रध्ययन किया है वहीँ हम इस बात का भो अध्ययन करेंगे कि सानव-दृष्टि- 
ग़रेण से उसमें कौन सा नतनत्व देने को आवश्यकता हे क्योंकि अतोत में 
[धार क्री कई आदर्श योजनाएँ प्रारम्भ की गयीं परन्तु वे सब असफल हो 
गयीं थीं क्‍योंकि शिक्षा के क्षेत्र में व्यक्तित्व के भाग को उचित मान्यता नहों 
री गयो थी और मनुष्य को कंसे बदला जा सकता हे इसके उपाय को दृढ़ 
नकालने का कोई प्रयास नहीं हुआ था । 


विश्वविद्यालय शिक्षा 


सन्‌ १८५४ के उड़ के डिस्पंच के बाद विश्वविद्यालय शिक्षा समृचित रूप में 
प्रारत में हुयो, यद्यपि इससे पूर्व ही राजा राममोहन राय द्वारा सन्‌ १८१७ में 
स्थापित हिन्दू कालेज जं॑ से कई कालेज स्थापित हो चुके थे। सन्‌ १८३४ में 
बई में एलफिन्सटन कालेज, सन्‌ १८३६ में हुगलो में एक कालेज तथा १८४० 
है लगभग ढाका और पटना में एक-एक कालेज स्थापित हो चुके थे। इसी बीच 
बई में विल्सन कालेज, मद्रास में मद्रास क्रिश्चियन कालेज, आगरा (यू०पी०) 
में आगरा कालेज तथा सेन्ट जान्स कालेज, नागपुर में हिस्लप कालेज (१८१८) 
था राबर्ट नोबुल द्वारा स्थापित मसूलीपटूम स्थित कालेज स्थापित किये गये। 
उड़ के डिस्पंच ने केवल परीक्षा-संस्था के रूप में विश्वविद्यालय स्थापित किये 
जाने की स्वीकृति दी थी। इसी के अनुसार कलकत्ता, बंबई और मद्रास के 
वश्वविद्यालय स्थापित हुए थे। ये तीनों विश्वविद्यालय सन्‌ १८५७ ई० में 
ध्यापित किये गये। शिक्षा देने वाले विश्वविद्यालय या इन्टरमीजिएट शिक्षा 
कही कोई व्यवस्था नहों थी। सन्‌ १८५७ ई० में कलकत्ता में प्रथम प्रवेशिका 
(27/:४४7०० ) परीक्षा हुयी जिसमे २४४ परीक्षार्थी सम्मिलित हुए। 
(नें से १६२ उत्तोर्ण हुए। इन्हीं उत्तीर्ण छात्रों में से १३ सन्‌ १७५८ ई० की 
प्रथम उपाधि (डिग्री) परीक्षा में सम्मिलित हुए जिनमें से केवल दो परीक्षार्थी 
उत्तीर्ण हुए प्रसिद्ध उपन्यासकार तथा “वन्देमातरभ”” (राष्ट्रगोत) के रचपिता 
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बंकिमचन्द्र चटर्जो इन्हीं दो छात्रों में थे। सन्‌ १८८२ ई० तक कालेजों की 
संख्या में इतनी अधिक वृद्धि होगयो कि उस वर्ष ७४२९ परीक्षार्थों डिग्री परीक्षा 
में शामिल हुए जिनमें से २७७८ उत्तीर्ण हुए। सन्‌ १८८२ ई० में पंजाब 
विश्वविद्यालय की स्थापना के लिए कानून बना और उच्च कोटि को शिक्षा को 
प्रोत्ताहुन देने तथा शिक्षा-कार्य करन के लिए प्रोफेसर और लेक्चरर नियुक्त 
किये जाने की आज्ञा दी गयो । १८८२ के कमीशन को विश्वविद्यालयों के कार्यों 
का पुनराबलोकन करने का कार्य नहीं सोंपा गया था कितु, फिर भो, उसने 
इस संबंध में कुछ सिफारिश कों। नेतिकता संबंधी पाठ्य पुस्तक तेयार किये 
जाने की इस कमोशन की सिफारिश एक आदश थी। इस विषय पर प्रकाश 
डाला जा चुका हे। सन्‌ १८८६ ई० में विश्वविद्यालय-शिक्षा पर प्रथम 
वार्षिक रिपोर्ट प्रकाशित की गयी । इस रिपोर्ट के अनुसार केवल पंजाब तथा 
बंबई विश्वविद्यालयों को ही सरकारी सहायता मिलती थी। सन्‌ १८८७ ई० 
में उत्तर प्रदेश में इलाहाबाद विश्वविद्यालय की स्थापना हुयी । कालेज खोलने 
के सावंजनिक संस्थाओं के प्रयत्न भी बढ़ते जारहे थे। उदाहरणाथं, “दक्षिण 
शिक्षा समाज” (पुना), आय समाज तथा राष्ट्रीय शिक्षा परिषद (कलकत्ता) 
इस दिक्षा में काफी प्रयत्न शील थे । ईइ्वरचन्द्र विद्यासागर तथा पंचयप्पा 
मुदालियर सरीख विद्वानों ने भी कालेज शिक्षा को उन्नति में बहुत योग दिया। 
इन सब प्रयत्नों के फलस्वरूप सन्‌ १९०१-०२ तक भारत में १७९ कालेज हो 
गये । सन्‌ १९०२ में लार्ड कर्जन ने एक विश्वविद्यालय आयोग नियुक्त किया। 
इस आयोग ने अन्य सुझावों के साथ-साथ यह भी सिफारिश को कि विश्वविद्यालय 
शिक्षा-संस्था बनाय जाय; उतकी स्थानीय सीसाओं की और अधिक स्पष्ट 
व्याख्या की जाय ; उनके सीनेटों, विभागों तथा सिन्‍्डीकेटों का पुनर्संगठन 
किया जाय ; सम्बद्धता के और कड़े नियम बनाये जाँय; प्रत्येक कालेज में उचित 
रूर में संगठित प्रबन्धकारिणी समिति हो ; छात्रों के निवास तथा अनुशासन 
पर अधिक ध्यान दिया जाय तथा पाठ्यक्रम और परीक्षा प्रणालों में इस आयोग 
के सुझावों के अनुसार परिवर्तन किय जाँय। इन सब सिफारिशों में कर्जन के 
मत की प्रतिक्षाया दृष्टि गोचर होती हूं। कर्जन का यह विश्वास था कि 
विश्वविद्यालय-शिक्षा की योग्यता का स्तर काफी गिर गया हे और उससें 
उपग्रसुधार की आवश्यकता हूँ । भारतीयों ने कर्जन के मत को पसन्द नहीं किया 
और विश्वविद्यालय शिक्षा की सुविधाएं कम करने के प्रयत्नों का विरोध किया 
गया। सन्‌ १९०४ का विश्वविद्यालय कानून स्वीकृत हो गया जिसमें 
उक्त सिफारिशों सम्मिलित थीं। किन्तु, इस शिक्षा की माँग बहुत अधिक 
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थी और विभिन्न कालेजों में क्षात्रों की संख्या मं तीघश्रगतिसे बुद्धि हो रही थी। 
सन्‌ १९०२ में कालेजओं में छात्रों की संख्या २०००० थी परंतु सन्‌ १९२२ में 
यह संख्या बढ़ कर ५०००० हो गयी। राष्ट्रीय भावना से उत्पन्न नई राज- 
नोतिक जागृति तथा जापान द्वारा रूस की पराजय के फलस्वरूप विश्वविद्यालय- 
शिक्षा की प्रगति हुयी । सन्‌ १९१३ के प्रस्ताव में शिक्षा देने वाले विश्वविद्यालय 
स्थापित किए जाने की भी सिफारिश की गयी थी और तभी से इस प्रकार 
के विश्वविद्यालय बड़ी संख्या में स्थापित हो गये थे। बनारस हिन्दू विश्य- 
विद्यालय (१९१६), अलीगढ़ मुस्लिम विश्वविद्याऊुय (१९१७), उसमानिया 
विश्वविद्यालय, मेसुर विश्वविद्यालय, लखनऊ विश्वविद्यालय, ढाका विदवविद्यालय 
रंगून विश्वविद्यालय, दिल्‍ली विश्वविद्यालय, तथा नागपुर आन्धा, पटना, 
अन्नमलय, त्रिवाकर, उत्कल, राजपुताना, सागर, गौहाटी, पूना, रुड़की, 
काइमीर और बड़ौदा के विदवविद्यालय इसी बीच स्थापित हुए। आगरा विदव- 
विद्यालय सन्‌ १९२७ में परीक्षा-विद्वविद्यालय के रूप में स्थापित हुआ और 
इसने इलाहाबाद विश्वविद्यालय का अधिकाँद कार्य अपने हाथ में ले लिया। 
पहला कलकत्ता विश्वविद्यालय आयोग सन्‌ १९१७ में सेडलर की अध्यक्षता में 
निषुकत हुआ और दूसरा विश्वविद्यालय शिक्षा आयोग राधाकृष्णन की अध्यक्षता 
में सन्‌ १९४८ में नियुक्त किया गया। 


विश्वविद्यालय- शिक्षा में जो महान त्रटियाँ आ गयी थीं उनकी ओर इन दोनों 
आयोगों ने संकेत किया । उस समय विश्वविद्यालय- शिक्षा में कोई योजना नहीं 
थी ; उसके लक्ष्य स्पष्ट नहीं थे ; विद्यार्थी बिना अपनी योग्यता के विषय में सोचे 
हुए कालेजों में भर्तो होते थे ; उन में परीक्षा में उत्तोर्ण हो जान सात्र की ही भावना 
अधिक थी ; विज्ञान एवं अनुसंधान की उपेक्षा होती थी ; अध्यापकों को 
पर्षाप्त वेतन नहीं दिया जाता था और इसी लिए उनमें येन-केन प्रकारेण घनो- 
पार्ज न करने की प्रवृत्ति थो; निर्वाचन व्यक्तिगत विषय होगये थे ; अनुशासन 
और अध्यापन दोनों का स्तर गिर गया था ; और छुट्टियाँ अधिक होती थीं। 
इसलिए सेडलर आयोग ने यह सिफारिश को कि हन्टरमीजिएट क्लास विद्व- 
विद्यालय से पृथक कर दिये जायें ; नवों, दसवीं ओर इन्टरमीजिएठ कक्षाओं 
को मिला कर इन्टरमीजिएट कालेज बनाए जाँय ; इनके संचालन के लिए 
“बोर्ड आफ इन्टरमीजिएट एंड हाई स्कूल” बनाया जाय और स्नातक (डिग्री) 
शिक्षा की अवधि तीन वर्ष को कर दी जाय। कलकता विश्वविद्यालय का 
केन्द्रीय सरकार से विशेष सम्बन्ध न रहे। मुफस्सिल कालेजों का पुनर्सगठन 
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किया जाय । कलकत्ता विश्वविद्यालय में अध्यापन कार्य को सुदृढ़ बनाया 
जाय। स्त्रो-शिक्षा, व्यावसायिक शिक्षा, पेशों के प्रशिक्षण पर विशेष ध्यान 
दिया जाय और परीक्षा के तरीकों में उग्रसुधार (क्रान्तिकारो सुधार ) को आव- 
इयकता है। शिक्षा का माध्यम विश्वविद्यालयों में अंग्रेजी तथा हाई स्कूलों में 
मातृभाषा हो। लेकिन इन समस्त सिफारिशों के बावजूद भो हमारे कालेजों की 
शिक्षा में बहुत अधिक सुधार नहीं हुआ। फिर भी विज्ञान तथा अनुसन्धान पर 
इतना अधिक जोर दिया जाने लगा कि भारत में बीसवों शताब्दी को विज्ञान 
का यूग कहा जा सकता हे । राधाकृष्णन आयोग ने हमारे विश्वविद्यालयों में 
सुधार के लिए बहुत सो सिफारिश की ओर हमारे रुस्कृतिक उहृदयों को पुन- 
व्याख्या की । इस आयोग के अनुसार विश्वविद्यालय-शिक्षा के निम्नलिखित 
उद्देश्य थे :- 


सभ्यता तथा संस्कृति का एं सा संघटन जिससे वे राष्ट्र के आम्यन्तरिक 
जीवन के देवालय बन जाँय ; बौद्धिक साहस ; साधुता का जीवन ; बुद्धि एवं 
शान ; सामाजिक व्यव्रस्था तथा सामाजिक समता का सुविचार ; व्यक्तित्व के 
सभी अंगों-आध्यात्मिक, मानसिक, हृदय ग्राही तथा शारोरिक-विकास; 
प्रकृति का शान; कला विद्या एवं विज्ञान; मस्तिष्क को एकता और मस्तिष्क 
एवं ज्ञानकी पारस्परिक वृद्धि! समाज की समृचित व्यवस्था, सभी वर्गों के 
लिए न्याय की प्राप्ति ; सामाजिक अध्ययन एवं अन्वेषण की आवश्यकता ; 
नेतृत्व के लिए शिक्षा ; उदार शिक्षा; विचार-स्वातंत्रय; सॉस्कृतिक उन्नति 
तथा समन्वय ; प्रांतीयता या जातीयता से दूर रहने की भावना तथा विश्वव्यापी 
वृष्टिकोण । केन्‍्ट ने इस विषय में संक्षेप में लिखा हूँ कि, “आदर्श अवस्था की 
कल्पनाएं मधुर स्वप्त होती हे, परंतु उस तक पहुँचने का अथक प्रयत्न करना 
नागरिक तथा राजनोतिज्ञ दोनों का कतंव्य हेँ।” “विद्वविद्यालयों को इन 
आदशों पर दृढ़ रहना चाहिए; जब तक मनुष्य शान की खोज में संलग्न हु और 
सर्ये पथ पर चलता हैँ तब तक ये आदर्श उससे कभी भी दूर नहीं हो सकते । ” 


इनन्‍्हों लक्ष्यों को दृष्टि में रखते हुए राधाकृष्णन आयोग ने अन्य बातों के साथ- 
साथ निम्नलिखित सिफारिश को थीं:- 


१-अध्यापकों को और अच्छे वेतन स्तर दिये जानें चाहिए और उनका 
निर्वाचन उचित ढंग से किया जाना चाहिए। इन उहेश्यों के लिए सरकार 
को और अधिक आर्थिक सहायता तथा ध्यान देना चाहिए । 


2 का 


२-इन्टरमीजिएट कक्षा उत्तो्ण कर लेने तथा १२ वर्ष का अध्ययन पुरा 
करने के पदचात्‌ लोगों को विश्वविद्यालय में भर्ती किया जाना चाहिए। 

३-व्यावसायिक शिक्षा-संस्थाएं बड़ी संख्या में कायम की जाँय । 

४-हाई स्कूलों तथा हइन्टरमीजिएट कालेजों के अध्यापकों को पुनः शिक्षा 
देने की व्यवस्था विश्वविद्यालपों के द्वारा संगठित की जाय । 


५-विश्वविद्यालय तथा कालेज में छात्रों की अधिकतम संख्या ऋ्रमदशा : ३००० 
और १५०० रखी जाय । 


६-वबर्ष में कम से कम १८० दिन शिक्षा-कार्य हो । 

७-व्यास्यारों को ध्यानप्वक आयोजित किया जाय और वाद-बविवाद, 
शिक्षा-सभा, पुस्तकालय, लिखित प८ आदि के द्वारा शिक्षा दी जाय । 

८-किसो भो विषय तथा पाठ्यक्रम को निर्धारित पाठ्य-पुस्तक्क न 
रखी जाँय । 

९-प्रयोगशालाओं का सुधार किया जाय । 

१०-कलाओं तथा विज्ञान की सामान्य शिक्षा को भी प्रोत्साहन दिया जाय 
ताकि जहाँ तक हो सके विद्यार्थियों को हर क्षेत्र के कायों तथा उनके तरीकों की 
अच्छी जानकारी प्राप्त हो सके । 

११-जितन अधिक विययों म॑ संभव हो उनके अनूसन्धान का शिक्षण 
विश्वविद्यालयों में प्रचलित (विकसित) किया जाय । 

१२-जो लोग पी ०एच ०डी ० की उपाधि प्राप्त कर चुके हूं तथा ऑर अधिक 
अध्ययन करना चाहते हूं उनके लिए “रिसर्च फेलोशिप” की बड़ी संख्या रखी जाय। 

१३-विश्वविद्यालय के अध्यापक समाज में समय पर का म क रन की मनोवत्ति, 
योग्यता तंथा कतंव्यपरायणता की भावना पंदा कर । 

१४-प्रमूख राष्ट्रीय विषय के रूप म॑ कृषि शिक्षा को सान्यता दी जाय। 

१५-वाणिज्य के छात्रों को उनके अध्ययन-काल में हो व्यावहारिक कारें 
का अवसर दिया जाय। 

१६-अध्यापकों के शिक्षण-कालेज नए ढंग से कायम किये जाँय। 

१७-व्तं मान इंजीनियरिंग तथा कला-कश्ौल-यंत्रादि की शिक्षा संस्थ!ओं 
को राष्ट्रीय पृ जी माना जाय और इन दोनों तथा अन्य नई संस्थाओं को सरकार 
द्वारा उनकी और अधिक उन्नति करने के लिए प्रोत्साहन दिया जाय । 
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१८-हमारे कानून के कालेजों का पुनसंगठन किया जाय। 

१९-पेडिकल कालेजों में अधिक से अधिक १०० छात्र भर्तो किये जाँय 
तथा उनको अनुसन्धान संबंधी अधिकाधिक सुविधाएं दी जाँय । 

२०-सब शिक्षा-संस्थाओं में पढ़ाई शुरु करने के पृ कुछ देर तक मौन 
(827८८) रखा जाय तथा धामिक नेताओं, धामिक लेखों तथा दहंन को 
केन्द्रीय समस्याओं का एक प्रगतिशील पाठयकम रखा जाय । 


२१-सरकारी (प्रशासकीय ) नौकरियों के लिए विध्वविद्यालय फी उपाधि 
आवश्यक न रखी जाय ; पाठशाला के अध्ययन-क्रम को विद्यषता दो 
जाय और पकक्षिक परिक्षाओं में उत्तीर्ण होना अनिवायं रखा जाय । 


२२-छात्रवृत्ति, चिकित्सा-सुविधा, राष्ट्रीय कडेट सेना, समाजसेवा- 
ठप्रव या, रजवोति मुक्त पूनिपनों को प्रोत्साहन, खेल-कूद, आदि मनों रंजन के 
विभिन्न साधनों के द्वारा छात्र-कल्याण की सक्रिय रूप में उन्नति की जाय । 
२३-त्री-शिक्षा को प्रोत्साहन दिया जाय । 


२४-विश्वविद्यालपय-शिक्षा सरकार की संयुक्त सूची में रखी जाय; 
विश्वविद्यालयों के निर्माण तथा नियन्त्रण के लिए और अच्छे विधान 
(कानून) बनाये जाँय । 
२५-प्रामीण क्षेत्रों में प्राप्य-तिश्वविद्यालय जंसी आवश्यक संस्थाएं स्थापित 
क (के गातों पें उचच शिक्षा के विकास की ओर विदज्ञ ष ध्यान दिया जाय। 


अन्त में उक्त आधोग ने अधिकाधिक आथिक सहायता देन की सिफारिश की 
क्यों कि तभी हम अत्यावश्यक ज्ञान प्राप्त कर सकेंगे, कारण “बिना ज्ञान के 
स्वतन्त्रता (मुक्ति) नहों होती।” 


अब हम आधुर्तिक भारत के शक्षिक विकास के पूरे इतिहास का अध्ययन 

कर चुके हैँ। उक्त तथ्यों से यही निष्कर्ष निकलता हू कि शिक्षितों की 
संख्या की दृष्टि से हमारों काफी प्रगति हुयी परंतु उनकी योग्यता की दृष्टि 
से हमारी बहुत प्रगति नहीं हुयी । हाल में ही युनियन पब्लिक सविस कमीशन 
ने दुःख प्रकट करते हुए यह मत प्रकट किया हूं कि हमारे देश में शिक्षा का स्तर 
गिरता जारहा है । यह समस्या बहुत ही गंभीर हू क्योंकि राष्ट्र-निर्माण के समस्त 
|. कार्य मनुष्य की समुचित शिक्षा पर निर्भर करते हें। मनुष्य ही केन्द्रीय समस्या 
हैँ । इसके लिए, पहुले तो, शिक्षा संबंधी विचारों को विस्तृत एवं व्यापक बनाना 
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साहिए। वेज्ञानिक, उपयोग तथा आशिक मूल्यों के साथ-साथ शिक्षा का सॉँल्कृतिक 
मूल्य भी होना चाहिए। साथ ही, हम में इस बात की भी अनुभूति होनी चाहिए 
कि मनुष्य आभ्यांतरिक रूप में ईइवर की आत्मा तथा उसकी जागृत शक्ति हुँ और 
उत्ती वस्तविक मानव का उभारना ही शिक्षा का सही उद्देश्य हे। मनुष्य ने 
स्वस्थ शरीर तथा जीवन-शक्ति विकसित कर लिया हे । उसने अपने मस्तिष्क को 
स्पष्ट कर लिया हु और अपने मनोरंजनादि के लिए क्षेत्र की सृष्टि कर लो हे । 
उसने धाभिक व्यस्थाएं बना ली हु और सामाजिक तथा आर्थिक कल्याण को आगे 
बढ़ाया है कितु इनमें से किसो ने भी सनृष्य को साया (भ्रम) जाल, क्लापण्ति 
तथा नाश के चक्र से मृकत नहीं किया। आज कल सामाजिक या आधिक प्रगति 
पर जो अधिक जोर दिया जा रहा हे वह यूरोप की प्राचीन बौद्धिक संस्कृतियों तथा 
एशिया की दुःखद स्थिति का ही दूसरा स्वरूप हे । लेकिन ये सब भी मानव को 
जन्म, उन्नति, ह्वास तथा मृत्य के चंगुल से नहीं बचा सके ओर इस से तब. तक नहीं 
बचा जा सकता जब तक कि न केवल व्यक्ति अपितु प्रा मानव समाज आत्मा के 
वात्तविक स्वरूप को पहचान नहीं लेता। अस्तु मन॒ष्य की शिक्षा का लक्ष य आध्या- 
त्मिक अवश्य होना चाहिए । इसी के द्वारा वह अपने अन्तराप्मा में रिथत ईश्वर 
के सच्चे स्वरूप का ज्ञान प्राप्त कर सकेगा । कितु ऐसा आध्यात्मिक रढ्ष्य यथा 
संभव पुण्ण स्वतन्त्रता प्रदान करेगा। यह मन्‌ष्य को भूल करन तक की स्वतंत्रता 
देगा भूलों के हरा ही अनुभव होता हू । इसी लक्ष्य से विज्ञान एवं दर्शन, कानून 
तथा ओष धि बिज्ञान, कला एवं नतिकता को व्यापक क्षेत्र मिलेगा क्योंकि “अनन्त! 
तक पहुँचने के लिए उन्हें भी “अनन्त होना पड़ेगा। शिक्षा का आध्यात्मिक लक्ष्य 
“मनत्‌ृष्प की अन्तरात्मा में स्थित दंवत्व, ज्योति, शक्ति, सौन्दर्य, अच्छाई, आनन्द, 
अमरत्व को उसके समक्ष प्रकट कर देगा और उसके वाह्म जीवन में भी ईश्वर 
के उस साधाज्य “ का निर्माण कर देगा जो हम लोगों में सबंप्रथम प्रकट हूँ ।/' 


साहित्यक एवं वेज्ञानिक विकास 


आधुनिक भारतीय साहित्य का विकास तथा उसकी समृद्धि हाल की ही 
अद्भुत घटना है, यद्यपि इसकी नींव दी्घ काल पूर्व डालो गयो थी। ऐसे कई 
सामान्य लक्षण थे जिनसे आधुनिक भारत के साहित्यिक पुनरुथान को प्ररणा 
मिली थी। साहित्य पर अंप्रेंजी का प्रभाव, प्र॑रचीन रूढ़ियों के प्रति विद्रोह, 
गद्य को आवश्यकता, उपन्यास तथा सामाजिक नाटक का प्रचार, साहित्य के 
स्वरूपों तथा तरीकों में प्रयोग की भावना, राष्ट्रीय भावना तथा देशभवित, 
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संसारिक दृष्टिकोण, ईसाई धर्म प्रचारकों के उदाहरण जिन्होंने भारतीय भाषाओं 
में अपनी पुस्तक छपाकर प्रचार का रास्ता साफ कर दिया था, अंग्रेजी साहित्य को 
अपनाने तया उसे हिन्दी में अनूदित कराने के प्रगतिशील आन्दोलन तथा बंगाल 
की प्रेरणा आदि के कारण हमारा आधुनिक साहित्य विकसित एवं समृद्ध हुआ। 
“गश्च” का विकास तथा विषयों को साँसारिक रूप देना इस साहित्यिक विकास 
के मोलिक तत्व हें। 


बंगला साहित्य 


सर्वप्रथम बंगाल प्रान्त ने इस क्षेत्र में पदापंण किया | राजा राममोहन राय, 
अक्षयकुमार दत्त, ईव्वरचन्र विद्यासागर, मह्ि देवेन्द्रनाथ टंगोर तथा राज- 
नारायण बोस प्रथम महान लेखक हुए । इन लोगों ने एक ऐसे साहित्यिक क्षेत्र 
की रचना की जिसकी तुलना विचार पूर्ण विद्युतशक्ति युवत समाज से की गयी 
हैं। श्री अरविन्द न लिखा हे कि इस साहित्यिक विकास का पहला धक्का ही 
बहुत भारी या और इसने मौलिक व्यक्तित्वों को जन्म दिया। राजा राममोहन 
राय एक नया धर्म लेकर सामने आये। इस धर्म का मौलिक विकास राजनारायण 
बोस तथा वेवेन्द्रनाथ टेगोर ने किया जिन्हें उनसे भी महान्‌ माना जाता हैं 
अक्षपकरुमार दत्त तथा मधुसुदनदत्त ने नया गद्य और नया काव्य प्रारंभ किया 
विद्यासागर ने नवीन बंगल। भाषा तथा नये बंगाली समाज की रचना करने 
में भारो परिश्रम किया । वे विंद्ान, ऋषि, तथा बौद्धिक अधिनायक थे। 
राजेख लाल मित्र भी अद्वितीय विद्वान्‌ थे। इन लोगों के साथ ही एक ऐसा वर्ग 
पेदा हो गया जिसने संगीत, कला, साहित्य, मौलिक संरकृति आदि के पूर्ण विद्व/नों 
को उत्पन्न किया ।” 


सन १८०० ई० में कलकत्ता में फोर्ट विलियम कालेज की स्थापना हुयो थी 
और तभी से बंगला भाषा का आधुनिक काल प्रारंभ होता हे। इससे पहले भी 
श्रोरामपुर के ईसाई मिशनरियों के इस संबंध में प्रथत्त जारी थे। उन्होंने सन्‌ 
१७७८ में हो बंगला भाषा में मुद्रण-कार्य शुरु कर दिया था। साहित्य का विकास 
तब प्रारंभ हुआ जबकि वह परदिचमी शिक्षा प्राप्त लोगों के विचार-प्रकाशन का 
साधन हो गया। मुद्रण यंत्र का प्रचलन हो जाने तथा बंगला पत्रकारिता की नों व पड़ 
जाने के कारण बंगला साहित्य के विकास में और भी सुविधा हो गयी। इस काल 
के प्रसिद्ध पत्रों में ईइबरचन्द्र विद्यासागर का संवाद प्रभाकर” तथा बंक्रिमचरद्र 
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चंटर्जो का  तत्ववोधिती” उल्लेखनीय हें। इस प्रकार ज्ञान के भंडार 
तथा संस्‍्कृति को वाहिनी के रूप में बंगला साहित्य संस्कृत का स्थान लेने लगा। 
साथ ही यह धामिक नहों बल्कि साहित्यिक एवं कलात्मक हृष्टिकोण से ही अधिक 
संबंधित रहा ओर इसके उद्देदय सांसारिक तथा अ-धामिक रहे। अंग्रेजी के प्रभाव 
ने इसमें आधुनिकता, बोद्धिकता तथा स्वतंत्रता की चेतना प्रवान की। 
बंगाली लेखक समस्त विश्व का नागरिक हुं और उसका साहित्यिक प्रभाव समस्त 
भारतोय भाषाओं पर फेल गया हूं । बंगला काव्य का भी विकास हुआ। उसके 
पिगल के अपन नियम बन गये तथा उसका अपना मौलिक स्वरूप और 
सौन्द पं विकसित हो गया । अतुकानत कविता तथा चोपाइयों का प्रचलन हो गया। 
उपन्यास और नाठक के क्षेत्र में बंगाल न नतृत्व किया। बंगला भाषा के प्रारंभिक 
लेखकों मं माइकेल मधुसूदन दत्त (१८३१) और बंकिमचन्द्र चटर्जी (१८६४-९४) 
नामक दो व्यक्ति सब से अधिक महत्वपूर्ण हू । 


मधसुदन दत्त का जीवन बहुरूपी रहा। उन्होंने एक अंग्रेज स्त्री से शादी की थी 
और कुछ समय तक वकालत की थी। मद्रास में एक अंग्रेजी समाचार पत्र का 
उन्होंने सम्पादन भी किया था। वेप्रारंभ में अंग्रेजी के लेखक थे। परंतु, शीध्य ही 
उन्हें यह महसूस हुआ कि उनकी महानता केवल मातृभाषा में हो प्रकट हो सकती हूं 
ओर मातृभाषा के साध्यसम से भी वे अपनी महानता की चरम सीमा पर पहुँच 
गये। अपन देश की जनता के प्रति गंभोर अनुभूति के साथ ही उनमे मानवता 
के प्रति भी गंभीर अनुभूति थो। उन्होंने देवताओं तथा भाग्य के ऊपर मनुष्य 
की प्रतिष्ठा को उन्नत किया। शब्दों के ऊपर उनका इतना अधिकार था जिससे 
वे कलाकारों के अग्रिम पक्ति में आ गये। वे महान कवि तथा महान्‌ नाटककार 
थे। उन्होंने बंगला साहित्य में अतुकान्त कविता को तथा रु्याल रचना को 
तया सर्वश्रेष्ठ बोरगाथा (बंगला में ) 'मेघनाथवध की भी रचना की। भहान 
बंकिमचन्द्र चटर्जी बंगाली पुनरुत्यान की आधार शिलाथ। उन्होने अपन उपन्यास 
में सर वाल्टर स्काट के कल्पनावाद तथा पुनरुत्थानोन्मुख बंगाल की भावकता का 
सम्मिश्रण किया ” आनन्दमठ”, “विषवक्ष ' “कृष्णकान्त को वसीयत'” आदि 
उनके उपम्यासों का अन्य भारतीय भाषोओं में शीध्य ही अनुवाद हो गया और थे 
देश भर मे पढ़ जान लग । इनसे अन्य भारतीय भाषाओं के लेखकों को नवीन 
गति मिली । उतकृ आनन्‍्दमठ' भारतीय क्रान्तिकारियों का धर्मंग्रग्थ हो गया 
ओर उप्तके 'वन्देमातरम ' “गीत ने उन को राष्ट्रीय नायक बना दिया। वही 
गीत अब भारत का राष्ट्रगीत मान लिया गया हैं । उनकी साहित्यिक प्रतिभा 
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तक-बितरकं से परे, अद्वितीय तथा दोष रहित थी। उन्होंने अपनी रचनाओं में मानव 
हृदय का गहन ज्ञान तथा मानव-चरित्र-चित्रण की अवृभ्‌त शक्ति प्रस्तुत किया हूँ 
उनके उपन्यास सामाजिक, काल्पनिक, ऐ तिहासिक, राजनीतिक आदि सभी विषयों 
से संबंधित हैं। मानव-संघर्ष तथा विभाजित हृदय के विषय में उनकी कट्पना- 
शक्ति शेक्सपियर के ढंग की हूँ । अन्य लेखकों में रमेशचन्द्रदत (राजनीतिज्ञ 
उपन्यात्कार ), बिहारीलाल चक्रतर्ती (राजकवि), सत्येद्रनाथदत्त (कवि), 
देवेद्रनाथ (कवि ), रजेख्र सुर जिवेदी (दाशनिक-निबन्धकार), हरप्रसाद 
शा्त्रो (इतिह/तकार), दीतबन्ध्‌ मित्र (नाटककार), तथा ह्विजेंद्वलालराय 
( नाटककार ) के नाम उल्लेखतीय हैं। इिजेद्धलालराय अन्‍्तर्प्रान्तीय 
रुयाति के नाट्यकार थे। “दुर्गादास” जंसे उनके राष्ट्रीय नाटक सभी प्रान्‍्तों में 
अभिनोत किये गये। हाल में बंगालने अन्य लोगों के अलावा विश्वविख्यात 


रवीखनाथ रेगोर तवा दरत्चन्द्र चट्टोपाध्याय नामक नर-रत्नों की जन्म 
दिया हूँ । 


टैगोर की दृष्टिट विव्वव्यापी थी। उनमें भारतीय संस्कृति के आत्मा की 
स्पष्ट परख थी। वे राष्ट्रीय अहंकार से घुणा करते थे तथा सौन्द्य के सभी अंगों 
की सराहना करते थे। इन्हीं कारणों से वे आधुनिक भारत के लोगों में सबसे 
महान्‌ व्यक्ति हो गये। रवीन्द्रनाथ का जन्म ( १८६१-१९४१) उस प्रतिभा- 
सम्पन्न परिवार में हुआ था जिसने आधुनिक भारत के आध्यात्मिक तथा सास्कृतिक 
पुनहत्वान में अद्भुत कार्य किया हूं । उनके पिता देवेन्द्रनाथ टंगोर “महषि 
कहे जाते हे। उनके पुत्र रवीन्द्रनाथ भी उनके सच्चे प्रतीक थे । साहित्य के भेदों 
तथा तत्वों में उनको मौलिकता अद्वितीय है। गद्य, काव्य, नाटक, संगीत, चित्र- 
कहा, निवन्‍्ध, नृत्यक्ला, युवक पाठकों के लिए वेज्ञानिक पाठय-पुस्तकों आदि 
संल्कृति के सभी अंगों में टैग!र का योगदान है। उनके सम्बन्ध में यह कहा जाता 
है कि ' वे बंगाल तथा भारत के बीसवों शत्ताब्दी के महान्‌ पुनरुथ।न के उसी प्रकार 
साकार प्रतीक थे जिस प्रकार गटें यूरोप फे पुनरुत्थान के प्रतोक थे। गीतों 
के लेवक के कप में विश्वसाहित्य में कोई भी उनकी समानता नहीं कर सकता। 
भक्त संबंधी उनके कुछ गीतों का संग्रह किया गया हे। इस संग्रह का नाम 
'पीताऊजलि' है जो विश्व विख्यात है और इसी ने सन्‌ १९१३ ई० में उन्‍हें साहित्य 
का नोबुल पुरस्कार दिलाया। इन कविताओं में यह सिद्धान्त स्पष्ट रूप 
में प्रकट हे कि प्रकृति ईश्वर का प्रकट रुप है; धूप ओर वर्षा में अर्थात्‌ 
हर जगह उस ईश्वर से मिलने का आनन्द भाप्त किया जा सकता हूँ; 
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परिश्रम, करना आदरपूर्ण हे सबसे गरीब या नोच लोगों में, जिनमे ईइवर रहता है, 
जाकर सेवा करने से मोक्ष मिल सकता हे । टंगोर के अनुसार मृत्यु ईश्वर को सन्देश- 
वाहक तथा मनृष्य का मित्र हूं। उनकी कविता भारत के आत्मा को प्रकट करतो 
है । “साहित्यिक क्षेत्र में रवीन्द्र के प्रकट होने के बाद आधुनिक भारत पुनः गर्व 
तथा साहस से सभ्य संसार में उठ खड़ा हुआ। उन्होंने हमारे समरत ह्वारों को 
उन्मकत कर दिया। हमारा काम केवल उनके किये हुए कार्यों का संग्रह करना 
सत्र रह गया हैं ।/ टंगोर सहान कवि होने के साथ-साथ महान विचारक 
भी थे। आधुनिक विश्व-संकट का उन्होंने जो विश्लेषण किया हूँ वह मननीय 
एवं विचारणीय हे । उनके मतानूसार बतंमान सभ्यता “मरितष्क का युग 
है। लेकिन इस मस्तिष्क का विकास संकोणं घेरे तथः बोझ में हुआ हैँ । ' बात यह 
हूँ कि हर नयी शक्ति का विकास तभी तक होता है जब तक कि वह समता का 
उल्लंघन नहीं करती और समता का उल्लंघन करने के पश्चात्‌ वह नाश का सोधा 
रास्ता तेयार कर देती हें। क्योंकि तब वे रास्ते जो किसो समय उसके सहायक 
(बेज्ञानिक आविष्कार ) थे उसी शक्ति के घातक शत्रु हो जाते हे और उनका उसी 
के विरुद्ध प्रयोग किया जाता हे । लोभ तथा इच्छा दोनों का दास बन कर मनुष्य 
अपनी मृत्यु का मार्ग स्वयं तंयार कर लेता हूँ । अतः हमें यह जान लेना चाहिए 
कि मस्तिष्क हो सब कुछ नहीं है, उसकी भी कुछ सीमाएं होतो हे । “इसी लिए 
बेदों के प्राचोन ज्ञान ने यह घोषित कर दिया था कि मस्तिष्क 'परम सत्य” तथा 
परम ज्ञान” तक कभी नहीं पहुंच सकता। इसके लिए मनृष्य को आत्मा 
(अध्यात्म) से मार्ग दर्शन प्राप्त करना होगा । “मस्तिष्क निर्धारित सीमा तक 
ही अनुसंधान कर सकता हूं, किसी वस्तुका निर्माण कर सकता है ओर लोगों का 
हित कर सकता हूं । परंतु जब यह अपने को सब कुछ (सर्वेर्वा), एकमात्र 
विधायक समझने लगता हूँ तब यह मानवता को नाश की ओर ले जाता हे । 
अस्तु, एक न एक दिन सभस्त विश्व को इस बात का ज्ञान हो जायगा कि उसका 
मोज्ञ केवल आध्यात्मिकता में ही है । 


शरत्चन्त्र बंगाल के सर्व श्रेष्ठ उपन्यासकार भान जाते हूं । उनके डपन्यासों 
में पोड़ितों तथा दुःलितों, पददलितों तथा तिरण्कृतों के प्रति अपार सहानभलि 
प्रकट होती है । उनमें अद्भुत वर्णन-शक्ति थो। उनके उपन्यास आत्म चरिश्र 
संबंधी तथा बंगाल के सामाजिक जीवन के वास्तविक चित्र हें। “शरोकान्त”, 
“ चरितहीन, “पथेर दावी,” “गृहदाह” तथा 'बड़ी-दौदी” उनके प्रसिद्ध उपस्पास 
है। इन उपन्यासों में यह प्रकट है कि लेखक के हृदय में वुर्भाग्य प्रस्त तथा स्त्री 
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जाति के प्रति गंभीर सहानुभूति है । उन्होंने मानव सम्मान को ऊंचा उठाया। 
उनके उपन्यास यथार्थ ता पूर्ण तथा नीतियुबत हूं। उनके चरित्र-चित्रण उपदेशपूर्ण 
है । उनकी शंली अत्यन्त स्वाभाविक हँ" पाठक जब तक इनके उपन्यासों 
को आदि से अन्त तक पढ़ नहीं लेते तब तक उन्हें नहीं छोड़ते। उनके जोबन के 
अन्तिम दिनों में उनकी शक्षतियाँ क्षीण होने लगी थीं और वे परम्पराओं के 
रक्षक हो गये थे। कहीं कहां, उनमें निर्माणात्मक कल्पना-दक्ति का अभाव 
दिखाई देता है। शरत्‌ के उपन्यास उच्च कोटि के ग्रन्थ हो गये हे और उनका अन्य 
भारतोय भाषाओं में अनुवाद हो चुका है । वर्तमान लेखकों को उनके उपन्यासों 


से बड़ी प्रेरणा मिली हूं । 


बंगला साहित्य को समृद्ध बनाने में कई मुसलमान लेखकों ने भी बहुत योग 
विया। इनमें काजी नजरुल इस्लाम सर्वश्रेष्ठ हें। साहित्य-क्षेत्र में इनका उदय 
सन्‌ १९१९-२० में हुआ। वेसे वे महान्‌ कवि थे जिन्हें विशेषतः जनता के मस्तिष्क 
का स्पर्श करने में सफलता मिलो । ढाका के आस-पास मुसलमान लेखकों का 
ऐसा क्षेत्र बन गया था जिसका लक्ष्य बौद्धिक स्वातन्त्य था। बंगला साहित्य 
के दूसरे महान्‌ मुस्लिम कवि नसीमुद्दीन थे जो ग्राम-कवि थे। 


बंगाल में आज भी साहित्य की समृद्धि हो रही है और इसमे उल्लेखनीय 
घोग हो रहे हें। गोकुल नाग, प्रेमेन्द्र मित्र, जोवानन्द दास, बुद्धवेव बोस, अचिन्त्य 
सेन गृप्त आदि लेखकों का दल उग्र आधुनिकतावादी या फ्रायडवादी हे। प्रगतिशील 
लेखक हें और जनता का यथार्थतापूर्ण चित्र चित्रित करन का दावा करते हूँ। 
विष्णदे एक अन्य कवि हे जो अभी अपने को महान्‌ बना रहे हें। अन्य लेखकों 
में विभूतिभूषण वन्दोध्याय, ताराशंकर बनर्जी, बलाई चन्द मुखर्जो, माणिक 
बनर्जी, श्रीनारायण गाँगुली तथा गोपाल हलदर के नाम उल्लेखनीय हूँ। ये 
सभी लेखक म्‌ रुयतः उपन्यासकार हें। कहानीकारों (कहानो लेखकों ) में प्रभात 
कुमार मुकर्जी, देसब तथा अवनोद्धनाथ टेगोर के नाम उल्लेखनोय हें । बच्चों 
के लिए अवनीर्द्र की लिखो हुयी कहानियाँ विद्वत्तपुर्ण हें; आनन्दशंकर राय 
विद्वान्‌ तथा गंभीर गद्य लेखक हैँ । उनकी शैली में विचित्र सौन्दर्य तथा गाँभीय॑ 
हैँ । उनकी कहानयिों में “बनफूल” मौलिक तथा वंचित्रपूर्ण एवं अद्वितीय हूं। 
परशुराम हास्यरस के सर्वश्रेष्ठ लेखक हें । पश्चिमी साहित्य के आलोचकों में 

श्रीकुमार वन्च्योपाध्याय तथा सुबोध सेनगुप्त के नाम उल्लेखनीय हें। 


हाल में ही बंगला साहित्य में विद्रोह का युग आया है। इस युग में सामाजिक 
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बुराइयों, निर्धनता, दासता तथा काव्य की पुरानो शेली के विरुद्ध विद्रोह हो 
रहा है । इस विद्रोह में साहित्यकार उस “परचम के पदचिन्हों पर चल रहे 
हैं जहाँ के साहित्य के देवता फायड तथा मावस हो गये हें। इन सभी प्रवत्तियों में, 
अब भी, बंगाल नेतृत्व कर रहा है. और अन्य लोग उसका अनुृकरण कर रहे 
हैं। बंगला साहित्य भारत के साहित्यक पुनरुत्थान का प्रतीक हैं और बंगाल 
की जागृति ने ही भारत के अन्य भागों में पथप्रदर्शन किया । इसलिए बंगल। 
साहित्य का अध्ययन भारतीयों के लिए अत्यन्त उपयोगी है । (विशेषतः 
बंगला काव्य ऐसे साहित्यक समृद्धि का चमत्कार हैं जिसका कभी अन्त नहीं हो 
सकता । संक्ष प में, बंगाल में साहित्य का जो विकास हुआ उस में सर्वप्रथम 
पश्चिम के सम्पर्क का प्रभाव दिखाई देता है इसी के और फलस्वरूप हमारे 
साहित्य में गद्य तथा साँसारिकतापुर्ण लेख लिखना प्रारंभ हुआ। सर्वप्रथम उपन्यास 
या नाटक लिखना प्रारंभ हुआ | इसके पदचात मधसूदन तथा टेंगोर सरोखे 
लोगों की काव्य-प्रतिभा विकसित हुई । इस समय साहित्य में सामाजिकता, 
राष्ट्रीयता तथा यथाथथंता की नयी प्रवृत्तियाँ हूँ । महात्मा गाँधी के प्रादुर्भाव के 
साथ ही सामाजिक तथा देश भक्ति पूर्ण विषय सामने आ गये । इसके बाद निराशा 
तथा पूंजीवाद के विरुद्ध का युग आया । इस य॒ग में तत्वज्ञान संबंधी खोजपुर्ण 
या साम्यवादी ढग को रचनाएं (लेखादि) हुयों । बुद्धवेव बोस, अचिन्त्य सेन- 
गुप्त, गोपाल हल्दार की रचनाएं इसी प्रकार की हूँ । इन सभी प्रवृत्तियों तथा 
विययों का अन्य भारतोय भाषाओं में नकल किया गया हूं और इसके फलस्वरूप 
हाल के यूग में भारतीय भाषाओं का एक रूपी विकास हुआ। मुद्रण यन्त्र, 
सरल सम्पक साधन तथा यूरोपीय साहित्य के प्रचार के कारण समानान्तर 
रूप में भारतीय साहित्य का विकास हुआ और इस में एकरूपता तथा सामंजस्य 
आ गया । अब हम हिन्दी, मराठी, गुजराती, उदूं, तामिल तथा तेलगू आवि 
अन्य मुख्य भारतीय भाषाओं के विकास का संक्षप में वर्णन करते हू । 


हिन्दी साहित्य 

अब हिन्दी वंधानिक रुप में भारत की राष्ट्र भाषा मान ली गयो है और 
इसको समृद्ध बनाने के लिए भारत के समस्त राज्य तथा नागरिक चिन्तित 
हैं। हिन्दो साहित्य का इतिहास बताता हूँ कि उसका अतीत सुन्दर और 
समुद्ध था तथा बतंमान काल में उसकी प्रगति उसकी महान्‌ परम्पराओं के 
अनुकूल होगी । बंगला साहित्य की भांति हिन्दी में भी वतंमान युग में गद्य 
तथा साँसारिकता पुणं लेख लिखने का प्रचलन हुआ। शब्द-विज्ञान तथा वाक्य 
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रचना के क्षेत्र में एक नया विकास हुआ और गद्य तथा पद्य दोनों में वुजभाषा 
के स्थान पर “खड़ी बोली” आगयी । 


वेलेज़ ली हारा सन्‌ १८०० में स्थापित फोर्ट विलियम कालेज का आधुनिक 
हिन्दी साहित्य के विकास से सख्य भाग रहा हू । ईस्ट इंडिया कम्पनी के 
कं चारियों को इस देश की भाषाओं तथा प्रथाओं की शिक्षा देने के लिए 
यह कालेज स्थापित किया गया था। इस के प्रिन्स्पिल डा० जान गिल्क्राइस्ट 
थे। उनके उत्साहपुर्ण निर्देशन फे अधीन इस कालेज ने हिन्दुस्तानी के व्यवस्थित 
अध्ययन को बड़ी गति प्रदान की । गिल्क्राइस्ट ने एक अंग्रेजी-हिन्दुस्तानी 
दगब्दकोष, एक हिन्दुस्तानी व्याकरण तथा अन्य कई पुस्तक प्रकाशित कीं। 
विभिन्न लेखकों द्वारा भिन्न-भिन्न भाषाओं में लिखित पुस्तकों को प्रकाशित 
कराना इस कालेज का मुख्य कार्य रहा। परंतु, इससे यह सोच लेना भूल होगी 
कि इस कालेज ने खड़ी बोली ” या हिन्दी के प्रचलित रूप की नींव डाली थी। 
कालेज न बृजभाषा के भी अध्ययन को प्रोत्साहित किया । परन्तु गिलक्राइस्ट 
की रुचि मुख्यतः हिन्दुस्तानी के उर्दू स्वरूप में थी। इस कालेज में हिन्दू पंडित 
भी नियुक्त किये गये जिनमें लल्लू लाल सिश्र प्रभुख थे। हिन्दी के अन्य 
अध्यापकों मे सदल मिश्र, शेष शास्त्री तथा सीता राम थे। सिहासन 
बत्तीसी, बेताल पचीसी, शकुन्तला नाटक, माधोनल तथा प्रेमसागर लल्लूलाल 
की प्रसिद्ध पुस्तक हूँ । ये पुस्तक एंतिहासिक दृष्टि से महत्वपूर्ण हें क्‍यों कि 
इनमे आधुनिक काल मे हिन्दी गद्य का विकास दिखाई देता हूं। इस विकास 
में सदल मिश्र की “चन्द्रावती का भी महत्वपूर्ण स्थान हे। हिन्दी के प्रारंभिक 
विकास में जिन लोगों का प्रमुख भाग रहा उनमें सदा सुख लाल ( १७४६-१८२४), 
इंशा (१८१७ में मृत्य) तथा राजा शिवप्रसाद (१८२३-१८९५), के नास 
प्रसिद्ध हूं । स्कलों तथा कालेजों की स्थापना करने के अतिरिक्त यूरोपीय 
मिशनरियों नें बाइबिल का हिन्दी में अनुवाद कराने तथा सुद्रणयंत्रों का प्रचलन 
कराने में भो बड़ी सहायता पहुँचायी । इससे हिन्दी में पाठय पुस्तक तेयार 
कराने मे भी बड़ी सहायता मिली। सरल हिन्दी के विकास में जिन अन्य लेखकों 
ने सहायता की उनमें मुंशी देवी प्रसाद (१८४७-१९२३) तथा देवकीनन्दन 
खत्री (१८६१-१९१३)के नाम विद्वेष उल्लेखनीय हेँ। देवकीनन्दन खत्री की 
“बन्दकान्ता सनन्‍तति'” बीसयोीं शताब्दी की प्रथम तीन दशाब्दियों में बड़ी 
जनभ्रिय पुस्तक रही । राजा लक्ष्ण सह (१८२६-१८९६) भी शुद्ध हिन्दी 
... के लेखक थे । किन्तु आधुनिक हिन्दी की वास्तविक नींव भारतेन्दु हरिइचन्द्र 
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(१८५०-१८८५) द्वारा डाली गयो ओर इन्हें आधुनिक हिन्दी साहित्य का 
पिता कहना चाहिए । इन्होंने हिन्दी की बहुमुखी सेवाएं की हे । इन्होंने हिन्दी 
भाषा को इतना शुद्ध रूप दे दिया कि उसमें जगत व्यापी आकर्षण हो ग्रया। 
इन्होंने ऐसी पुस्तकों की रचना की जो हिन्दी लेखकों के लिए आदश हो गयीं। 
इन्होंने बुजभाषा को आधुनिक रूप दिया और उसकी नई हां लियाँ प्रचलिस कीं 
और वे इस भाषा को जनता के निकट ले आये। आधुनिक युग म॑ भारत 
की जो दयनोथ दशा हूँ उसका इन्होंने यथार्थ चित्रण किया हूं । ये वास्तव में 
बहुमुखी प्रतिभायुक्त व्यक्ति थे। इन्होंने कविता, नाटक, निबन्ध तथा कहानियाँ 
लिखी हूँ। भारतेन्दु के समकालीन लेखकों में प्रतापनारायण मिश्र, बद्रीनारायण 
चौधरी तथा ठाकुर जगमोहनसह के नाम उल्लेखनीय हें । बीसबवीं शताब्दी 
में हिन्दी साहित्य को समृद्ध बनाने में जिन लोगों ने योगदान किया हूँ उनसे 
बालकृष्ण भट्ट (१८४४-१९१४) गदाधर सिह (१८४८-१८९८), बालमे झुल्द 
गुप्त (१८६५-१९०७), किशोरीलाल गोस्वामी (१८६५-१९३२), श्रीधर 
पाठक, देवी प्रसाद पूर्ण, जगन्नाथ प्रसाद रत्नाकर, सत्यनारायण कबविरत्न तथा 
अयोध्यासिह उपाध्याय सरीशे लोग प्रसिद्ध हें। आयंसमाज तथा उसके प्रवर्तेक 
स्वामी दयानन्द का भी हिन्दी के प्रचार में प्रमुख भाग रहा। इस प्रकार उदन्नोसवों 
शताब्दी के अन्त तक हिन्दी अपने पेरों पर खड़ी हो सकी। इसकी मध्य कालोन 
वासनाप्रियता इससे दूर हो गयो। इसमनें आधुनिक रूप धारण कर लिया, 
इसमें सरलता आगयी ओर इसमें सरल गद्य का प्रचलन हो गया । इसमें 
“खड़ी बोलो” आ गयी और साहित्यिक समालोचना की कला का विकास 
हो गया । अब हम बीसवों शताब्दी के हिन्दी के विकास का संक्षिप्त वर्णन 
करते हूँ । 


इस शताब्दी के प्रारम्भिक वर्षों में महाबोर प्रसाद द्विवेदी की प्रेरणा 
से “खड़ी बोली” का विकास हुआ। यह विकास युगान्तरकारी हुआ। 
श्री द्विवेदी नागरी प्रचारिणी सभा (१८९३ में स्थापित) के मुख्य पत्र 
“सरस्वती” के सम्पादक थे। उनके स्पष्ट निबन्धों तथा आलोचनाओं के 
अन्तगंत हिन्दों गद्य तथा पद्य का आधुनिक रूप में विकास होने लगा। 
लगभग ५० वर्षों तक हिन्दी साहित्य के क्षेत्र में उनका प्रभुत्व रहा और 
उन्होंने उदीयमान लेखकों को अपना विकास करने के लिए प्रोत्साहन 
विया। खड़ो बोलो के प्रथम भमहान्‌ कवि अंयोध्यासिह उपाध्याय थे। उनके 


“प्रियप्रवास” में श्रीकृष्ण की सथुरा-यात्रा को भावपुर्ण तथा सनोवेशानिक 
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कहानी का वर्णन हूँ। उन्होंने प्रकरत से परे के तथ्यों को अपनी 
रचनाओं में स्थान नहीं दिया हे। उन्होंने अपने नायक श्रीकृष्ण, जो महान 
व्यक्ति के रूप में अपनी जनता को सेवा से निरत थे, के जीवन का 
चित्रण किया हें । हिन्दी के राजकवि मेथलीशरण ग॒प्त ने देशभक्त पूर्ण 
विषयों पर अपनी रचनाएँ प्रस्तुत की हे। उनकी “भारतभारतो” में भारत 
के अतीत की महानता का जो चित्रण किया गया हें उसका हिन्दी के 
पाठकों पर गहरा प्रभाव पड़ा । बाद में उन्होंने “चन्द्रहास,” “शकुन्तला,” 
“जयद्रथ-वध,” “साकेत,'' ''पंचवटी,” “यज्ञोधरा,” “क़रबला” आदि अन्यान्य 
पुस्तकें हिन्दी जगत को भेंट कीं। उनकी पुस्तकों में भाषा की शुद्धता 
की उनकी रुचि प्रकट हे। उनकी रचनाओं में बंगला काव्य के आदशों 
तथा वेदान्त के प्रति उनका प्रेम भी प्रकट हें । उन्होंने प्राचीन तथा 
नवीन साहित्यिक प्रवत्तियों में समन्वय करने का भी प्रयत्न किया था। 


हाल में, हिन्दी काव्य का विकास “वेदान्दी' तथा “प्रगतिशील” दो 
रूपों में हुआ हे। वेदान्दी रूप धारसिक लेखों तथा कबीर, जायसी, मीरा 
एवं रवीद्धनाथ सरीखे भारतीय तथा शेली, कीट्स एवं बड़ सवर्थ सरीख 
ऑग्ल कवियों की प्रेरणा का परिणाम था। इन कवियों के सर्वश्रेष्ठ 
प्रतिनिधि श्री जयशंकर प्रसाद थे। इनका सबसे महत्वपूर्ण एवं प्रमुख ग्रंथ 
“कामायिनी” हूँ जिसमें भारतीय दर्शन के अनुसार मानव-जोबन का पूर्ण 
अध्ययन चित्रित हूँ। इस महाकाव्य में भाग्य फे विरुद्ध मानवता के संघर्षों 
तथा ईदइबर को पाने में सांसारिक बन्धनों से उसके मोक्ष का स्पष्ट चित्रण 
है । प्रसाद ने वेदान्तवाद के उस चरण को प्रारम्भ किया जिसे “छायावाद' - 
कहा जाता हे और यह आधुनिक कल्पनावाद का ही एक दूसरा स्वरूप 
है। 'छायावाद” बसी ही अदृभूत घटना हे जेसी हर साहित्य में उस समय 
में होती हे जबकि सामंतवाद के चंगुल से मुक्त होकर मध्यमवर्ग पुंजीवाद 
द्वारा उत्पन्न की गई परिस्थितियों के विरुद्ध सामाजिक विद्रोह का नेतृत्व 
करता है । उक्त कवियों की यह मांग हूँ कि संस्कृति का पुनः मूल्यांकन किया 
जाय । उनके काव्य में केवल एक ही प्रेरणा नहीं हूं । उनका काव्य आदर्शवाद, 
वेदान्तवाद तथा कल्पनावाद का सिश्रण हें। उनकी रचनाओं में “गीतों” 
का प्रभुत्व हैँ तथा टंगोर और शली का प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता हेँ। 
निराला, पन्‍त तथा महादेवी वर्मा अन्य प्रसिद्ध कवि हेँ। सुर्यकान्त त्रिपाठी 
“निराला” मूर्तिपुजा के कट्टर विरोधी हैं किन्तु उनको रचनाएं अधिकांशतः 
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अद्ृतवाद पर आश्वित हें। वे भक्त छनन्‍्द (गोत) के पण्डित हैं। “तुलसोदास” 
नामक उनका मसहाकाव्य दाहंनिक रचना हे। “गोतिका” सें भी थे ईव्वर 
की दंबी लोला के गीत गाते हें परन्त्‌ इसमें उन्होंने श्रीराम की शक्ति- 
पुजा का भो वर्णन किया हे। इसलिए उनका वर्गोकरण करना कठिन हूँ । 
तीसरे कवि सुमित्रानन्दन पन्‍न्त हें। इनकी कविताएँ सबसे अधिक प्रेरणादायक 
हेँ। वे सर्वश्रेष्ठ गीतकार हूँ और उनकी कविताओं में नये सानव-बाद 
की गहरी अनुभूति हूँ। संगीत प्रेमी होने के कारण उनकी कविताओं में 
सुरताल की प्रचुरता है। उनका प्रकृति-बर्णण, आधुनिक समाज के दुःलों 
का वर्णन तथा उनके वेदान्ती अनुभव अपने ढंग के निराले हें। इधर हाल 
में ही उनका झुकाव श्री अरविन्द की ओर हो गया हे और वे साम्यवादी 
ढंग के प्रगतियाद से दूर हो गये हें। अब उनकी कविताओं में अध्यात्मवाद 
को नयी झनकार आ गयी हूँ। महादेवी वर्मा की कविताओं में तो इतनी 
गहरी अनुभूति हे और वे इतनी मनोभावपुर्ंण हें कि वे आधुनिक भारत 
की “मोरा” हो गयों। 'यासा” ओर “दोपशिखा” नामक उनके काव्य 
वेदान्ती भावनाओं के सर्वश्रेष्ठ उदगार हेँ। बंगाल के अकाल को दुःखप्रद 
घटना से वे अत्यधिक प्रभावित हुयी थीं और उन्होंने “बंगदर्शन” का 
सम्पादन किया था जिसकी बिक्री से होने वाली समस्त आय बंगाल की 
सहायता में लगी थी। महादेवी वर्मा वास्तव में आधुनिक हिन्दी काव्य-जगत 
की “बुलबुल' हूं। 

हिन्दी काव्य-साहित्य की आधुनिकतम प्रवत्तियों तथा कवियों का बर्गी- 
करण करना कठिन हैँ। संकट ओर निराज्षा पूर्ण वर्तमान युग के फलस्वरूप 
. विभिन्न प्रकार के प्रयोग हुये हे। मुक्त छनन्‍्द या अतुकान्त काव्य का 
प्रचलन हो गया हे। पुनरुत्थानवाद, प्रगतिवाद, नववेदान्तवाव, प्रतीकवाद, 
प्रयोगवाद, हालावाद आदि कई प्रकार के वाद प्रचलित हो गये हूँ। 
हालावाद और उमरखय्याम की कविता में अत्यधिक सामंजस्थ है। इस वर्ग 
के लेखकों में या कवियों में भगवतीचरण वर्मा, रामविलास दर्मा, शमशेरजंग, 
बच्चन, नरेन्द्र, सुमन, बालकृष्ण शर्मा “नवीन,” नगाजुन, रामधारीसिह 
दिनकर, वात्स्यायन, सुभव्राकुभारी चौहान, वियोगी हरि तथा सोहनलाल 
द्विवेदी आदि हें। 


हिन्दो में नादुयकला के भी प्रसिद्ध व्याल्याता हुए हें ओर नाटक का 
भी पर्याप्त विकास हुआ। भारतेसु हरिश्चस्त्र तथा डो० एरलू० राय के बंगला 
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नाटकों के अनुवादों ने इस क्षेत्र में नेतृत्व किया। माधव शुक्ल, बद्रीनाथ 
भट्ट, गोविन्दवल्लभ पन्‍त, माखनलाल चत््‌्वेदी तथा बल्देवप्रसाद मिश्र सरीखें 

अन्य नाटयकारों ने प्रणयवाद के हिन्दी नाटक को शुद्ध और आधुनिक रूप 
दिया। परंतु नाटक के क्षेत्र में सबसे अच्छी रचनाएँ जयशंकर प्रसाद नें 
प्रस्तुत की हें। उन्होंने कई उच्च कोटि के ऐतिहासिक नाटक हिन्दी-जगत 
को भेंट किये हें। उन्होंने चन्द्रगुप्त मोर्य से हषंबर्द्धन के काल तक के 
हमारे प्राचीन सांस्कृतिक इतिहास पर नाटक लिखें हें और इनमें उन्होंने 
उस युग की सामाजिक, राजनोतिक तथा दाशंनिक स्थिति का यथार्थतापूर्ण 
तथा स्पष्ट चित्रण किया हें। वे नाट्यकला के पण्डित भी थे ओर उन्होंने 
सानवी संघर्षों को सच्चे रूप में चित्रित किया है। लक्ष्मीनारायण सिश्र, 
उदयशंकर भट्ट, हरिक्ृष्ण प्रेमी तथा सेठ गोविन्ददास उनके अनयायी हूं । 
पुरे नाटकों के अतिरिक्त हाल के लेखकों ने एकांकाी नाटक की कला को 
अपनाया हँ। इस प्रकार के लेखकों में उपेन्द्रनाथ अदक़, गणेश प्रसाद 
द्िवेदी, भोग्नेशवर तथा रामकुमार वर्मा प्रसिद्ध हें। पन्‍त की “ज्योत्स्ना 
(कथा-नाटक) हिन्दी जगत में एक अद्भुत रचना हे। चलचित्र के आ 
जान से रंगमंच का गौरव समाप्त हो गया हुँ किन्तु इधर भारतीय रंगमंच 
(नाटक) में यथायंवाद प्रचलित करने के प्रयत्न किये गये हें और आजकल 
पृथ्वीराज का हिन्दी के छोटे-छोटे नाटकों को अभिनीत करने के प्रयास 
जारी हें। इनकी नाट्य-कला बहुत सरल ओर सादे ढंग की हुँ और हनके 
नाटकों का जनता पर बहुत प्रभाव पड़ता हें । 


कहानी तथा उपन्यास की कला को इस युग में (हाल में) बड़ी पुणंता 
मिलो। इस क्षेत्र में पक्चिस तथा बंगाल के प्रभाव ने सबसे अधिक काम 
किया। प्रारश्भिक उपन्‍न्यासों में विशेषतः काल्पनिक घटनाओं, सनसनापूर्ण 
घटनाओं या वेचित्रय का चित्रण रहता था और चन्द्रकान्ता या भूतनाथ 
जेसे उपन्यासों में जादू-टोन की घटनाएँ रहती थीं। मुंशी प्रेमचन्द्र का 
प्रादर्भाव उपन्यास लिखने की कला में युगान्तरकारी रहा। वे उद्द के 
दंबीशक्ति प्राप्त कहानी लेखक थे परन्तु सन १९१६ से वे हिन्दी के लेखक 
हो गए। उनको कहानियाँ हिन्दू सामाजिक जीवन की दर्पण हो गयों। पग्राम्य 
जीवन का उनका वर्णन विद्वतापुर्"ण है और इसमें यथार्थवाद के साथ-साथ 
आवश्चंबाद का पुट हूँ। उन्हें हिन्दी साहित्य का “गोकी” कहना उपयुक्त 
होगा। “रंगभूसि, “कायाकल्प,” “सेवासदन,” “प्रेस आश्रम,” “गबन, 
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“निर्मला”, तथा “गोदान” उनके प्रसिद्ध उपन्यास हें। हिन्दी साहित्य के 
केत्र में प्रेमचन्द्र के पदार्पण' ने एक नया मार्ग प्रशस्त कर दिया। इनसे 
पहले यथार्थवाद या आदशंवाद का अभाव था। भाषा अपरिसाजित और 
प्रभावहीन थी। भावों का चित्रण साधारण था तथा साहित्य में आकर्षण 
कम था। शैली भी साधारण थी। प्रेमचर्द्र ने हन सबका रूप परिबतित 
कर दिया। उनकी शेली अइलील हुए बिना यथार्थतापूर्ण हो गयी । उनकी 
मनोव॑ज्ञानिक अन्तद्ष्टि में बड़ी तोक्ष्ता हें। उनकी शली तथा उनके 
उपन्यासों के सार-तत्व अपने ढंग के निराले हें। उनका चरित्र-चित्रण इस 
बात का प्रतीक हूँ कि वे निम्त वर्ग तथा गाँवों के लोगों के जीवन के 
अध्येता थे। रहन-सहन का जेसा चित्रण उन्होंने किया हे वसा बहुत थोड़े 
लोग कर पाते हें। उनके उपन्यास हमारे राष्ट्रीय संघर्ष के भिन्न-भिन्न 
चरणों के यथार्थ चित्रण हें ओर परिवतंनशील सामाजिक व्यवस्थाओं के 
स्पष्ट चित्र हे। मुंशी प्रेमचरद्र अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति के उपन्यासकार तथा 
लेखक हें। उनको कहानियाँ भी पॉडित्यपूर्ण हें । सुदर्शन, चतुरसेन शास्त्री, 
ज॑नेन्द्रकुमार तथा विश्वंभरताथ शर्मा कौशिक न उनका अनुकरण किया। 
भगवतोचरण वर्मा तथा प्रतापनारायण श्रोवास्तव आदि भी उन्हों के अनुयायी 
हैं। इधर फ्रायड ओर मास हिन्दी लेखकों के देवता हो गए हूं। और 
इलाचन्द्र जोशी के उपन्यासों तथा यशपाल, उपेन्द्रनाथ अदक़ और अशेय 
के प्रगतिवादी उपन्यासों में यही विशेषता हें। ऐतिहासिक उपन्यासों के 
सर्वश्रेष्ठ प्रतिनिधि वन्दावनलाल वर्मा हें। भगवतीप्रसाद बाजपेयी कल्पनावादी 
विचारधारा के प्रतिनिधि ह। बंचन दार्मा उग्र अपनी निराली कोटि के लेखक 
हैं। उनकी रचनाएँ डो० एच० लारेन्स तथा जेम्स जायस का स्मरण 


कराती हूं । 


निबन्ध तथा साहित्यालोचन के क्षेत्र में हिन्दी साहित्य बहुत ऊँचे स्तर 
पर पहुँच गया हूं। महाबीरप्रसाद ट्वियेंदी ने इस क्षेत्र में नेतृत्व किया। 
इनके बाद पद्मसिह शर्मा, व्यामसुन्दरदास तथा पण्डित रामचलर शुक्ू 
सरीखे प्रसिद्ध लेखक इस क्षेत्र में उल्लेखनोय हूँ। हजारीप्र साव द्विवेदी तथा 
धीरेन्द्र वर्मा सरीखे लोगों ने भी साहित्यालोचन को सविकसित किया। 
विभिन्न विश्वविद्यालयों के हिन्दी प्राध्यापकों तथा प्रसिद्ध हिन्दी पत्र-पत्रिकाओं 
ने भी इस क्षेत्र में महत्वपूर्ण काम किया हें। आज कल हिन्दी साहित्य 
तथा हिन्दी साहित्यकारों का आलोचनात्मझ अध्ययन होता हैँ । जेनेखलकुमार, 
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डा० धीरेन्द्र वर्मा, डा० रघुवीर सिह, सदगुरुशरण अवस्थी, डा० पीताम्बरदत्त 
बड़ थवाल, नागनन्‍द्र, नन्‍्दढुलारे बाजपेयी, श्री सुधांश, अंचल तथा नागार्जन आदि 
आधुनिक लेखकों ने भी इस क्षेत्र में महत्वपुर्ण योग दिया हे ओर दे रहे हें । 


उपयुक्त विषयों के अतिरिक्त अन्य कई ऐसे हिन्दी के लेखक हैं 
जिन्होंने दर्शन, विज्ञान आदि विभिन्न विषयों पर अनेक पुस्तक लिखों हें । 
बल्वेव उपाध्याय, रामदास गौड़ तथा सम्पूर्णानन्द, धर्म तथा दर्शन संबंधी 
विषयों के प्रसिद्ध लेखक हूं । डा० सत्यप्रकाश, डा० गोरखप्रसाद, महावीर 
प्रसाद श्रीवास्तव तथा श्रीचरण आदि लेखकों ने वेज्ञानिक विषयों पर 
पुस्तक लिखी हेँ। हिन्दी में अर्थशात्र, मनोविज्ञान, इतिहास, नागरिकशास्र 
आदि सामाजिक विज्ञानों पर सम्पूर्णानन्द, दयाश्ंकर दुबे, भगवानदास केला, 
गुलाबराय, राजाराम ज्ञास्त्री, राहुल सांकृत्यायन, जयचन्द विद्यालंकार, डा० 
बेनोप्रसाद, डा० भगवानदास, डा० लरूक्ष्मीचन्द जेन आदि विद्वानों ने अनेक 
पुस्तकें लिखी हैं। हाल में ही डा० रघुवोरशरण तथा सुखसम्पत्तिराय 
भंडारी ने संस्कृत के आधार पर हिन्दी में वेज्ञानिक तथा पारिभाषिक शब्द 
तैयार करने का प्रयास प्रारम्भ किया हूँ जो अब भी जारी हूँ। पंडित 
बनारसीदास चतुर्वेदी, ध्यामसुन्दर दास तथा अयोध्यासिह उपाध्याय सरीखें 
प्रसिद्ध जीवन-चरित्र-लेखक भी हें। व्यामसुन्दर दास तथा अयोध्यासिह 
उपाध्याय के आत्स-चरित्र प्रसिद्ध हें। मिश्रबन्धु तथा हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
(इलाहाबाद) ने भी हिन्दी का प्रचार करने तथा उसे समृद्ध बनाने में 
महत्वपूर्ण योग दिया हे। समिश्रबन्ध्‌ु का हिन्दी साहित्य का इतिहास विख्यात 
हैं। पुरुषोत्तमदास टन्‍्डन तथा महात्मा गाँधी ने भी हिन्दी को आगे बढ़ाने 


में मह॒त्वपर्ण सहायता दो हूँ। 


इसलिए, जहाँ तक हिन्दी साहित्य के अतीत तथा वर्तमान का प्रइन 
है, वह भारत के किसी भी साहित्य से कम नहीं हे। आज उसे पुनः नया 
रूप देने तथा वेज्ञानिक एवं सामाजिक विषयों पर अधिकतर ध्यान देने 
की आवध्यकता हे। हिन्दी तथा अन्य भारतीय भाषाओं के बीच समन्वय 
स्थापित करना भी सामयिक आवश्यकता है। हिन्दी में सरल गद्य का 
प्रयलित किया जाना भी आवदयक हे। हिन्दी व्याकरण को और सरल किया 
जाना चाहिए। हिन्दी के शब्दकोष को इतना अधिक समृद्ध बनाने की आव- 
इयकता हैँ जिससे कि वह वास्तव में भारत की राष्ट्र भाषा बन सके। 
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मराठी साहित्य 


मराठी साहित्य की बड़ी लम्बो परम्परा हे। इसके काव्य का विकास 
सातंबीं शताब्दी में ही हो गया था। कहा जाता हैँ कि महाकवि भाष्कर 
ने १३ वों शताब्दी म॑ “श्रीकृष्ण चरित्र'' गद्य में लिखा और यहों से 
गद्य का विकास प्रारम्भ हुआ। अंग्रेज़ो के आगमन तथा पर्चिमी शिक्षा के 
प्रचलन से भराठी साहित्य का आधुनिक काल शुरू हुआ। सन्‌ १८५७ के 
विद्रोह के पू्ष एल्फिन्‍न्सटन की उदार नोति के कारण मराठी भाषा का 
प्रारम्भिक विकास हुआ । एल्फिन्सटन अंग्रेज़ी भाषा के साथ-साथ देशी भाषाओं 
को प्रोत्साहन देना चाहते थे । इस प्रारंभिक काल में बंबई तथा पूना में कई 
प्रसिद्ध लेखक हुए। श्रो जानभेकर ने बंबई में साहित्य मंडल” को स्थापना 
की और इसके तत्वावधान में अनेक सासिक पत्रिकाएं प्रकाशित 
की गई। काशीनाथ, सदाशिव, रावसाहब माँडलीक तथा दादोबा पान्डरंग 
आदि अन्य प्रसिद्ध लेखक थे। पूना में कई अन्य साहित्यकारों द्वारा नवीन 
साहित्य लिखा गया । इन साहित्यकारों में श्री कृष्ण शास्त्री चिपलु कर तथा 
लोहितवाड़ी प्रसिद्ध हें। इन दोनों साहित्यकारों का मराठी में वही स्थान हे 
जैसा कि हिन्दी में भारतेन्दु तथा शिवप्रसाद का हें। मराठो दब्दकोष तथा 
व्याकरण भी लिखे गये । 


मराठी में दूसरा काल सन्‌ १८७६ ई० से सन्‌ १९४३ तक का हैे। इस 
काल में मराठी साहित्य का बड़ा रचनात्मक विकास हुआ । इस बोच, 
प्राचीन तथा पुनरुत्थान, और आधुनिक तथा समन्वय की दो विचारधाराएँ 
मराठी साहित्य में चलीं। काव्य साहित्य में विष्णु शास्त्री चिप्लंकर पहलो 
विचारधारा के प्रतिनिधि थे और वे आधुनिक साहित्य के पिता हूँ। “निबन्ध 
साला” नामक मासिक पत्रिका में उन्होंने “परशुराम तात्या,” “कृष्ण शास्त्री 
राजवाड़” तथा “महादेव शास्त्री कोल्हातकर” आदि लेख लिखें। केशव सुत 
तथा उनके बाद रामचन्द्र प्रधान और विष्णु मोरेश्वर ने (अन्य लेखकों के 
अतिरिक्त) आधुनिक विचारधारा का प्रतिनिधित्व किया । सन्‌ १८८९१ में 
“केश री” तथा -लोकमान्य तिलक द्वारा “मराठा” की स्थापना से चिपलुंकार 
को विचारधारा को नयी दाक्ति मिली । अगरकर ने “केशरी” की नोंव 
डाली । परन्तु इस क्षेत्र में जस्टिस राना्ड ने सबसे महत्वपूर्ण भाग लिया। 
वे बुद्धिबादी तो थे किन्तु प्राचीन संस्कृति के विध्वंसस आलोचक नहीं थे । 
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बाद में तिलक रूढिवादी विचारधारा की ओर झुक गये और एन० 
सी० केलकर, एस० एस० पराँजपे, के० पो० खाडिलकर तथा करें ने 
उनका अनुकरण किया। सामाजिक प्रइनों पर अगरकर के मत तिलक से भिन्न 
थे। अगरकर ने सन्‌ १८८७ में “सुधारक” नामक नया पत्र प्रकाशित किया । 
अस्तु, बीसवों शताब्दो के प्रारम्भ में अगरकर तथा तिलक की दो विचार- 
धाराएँ मराठी साहित्य में चल रही थीं। अब हम आधुनिक काल में मराठी 
काव्य तथा गद्य के बिकास का अध्ययन करते हूँ । 


तिलक तथा विनायक सावरकर काव्य की प्राचीन विचारधारा के प्रति- 
निधि थे। तिलक का प्रकृति-वर्णण उच्च कोटि का था तथा विनायक देश-- 
भक्ति पूर्ण कविताओं के विद्वान रचयिता थे। “महाराष्ट्र लक्ष्मी” तथा 
“/हतभागिनी” नामक उनके काव्यों में उनकी देशभक्ति प्रकट हूँ । अन्य महान 
लेखक चन्द्रशेषर थे। ये संभवतः सर्वश्रेष्ठ मराठी कवि हूँ। यें जगन्नाथ और 
जयदेव को प्राचीन शली में कविता करते थे । इनकी रचनाओं की मधरता 


आज भी अद्वितीय हे। अन्य महाकवियों में “बो” और तास्‍्बे प्रसिद्ध थे। 
पारखी, चिन्तामणि, मजुमदार तथा माधवानज इस विचारधारा के अन्य 


कवि थे। 


केशव सुत इन कवियों में आधुनिकताव।दो थे। इनको मृत्यु सन्‌ १९०५ 
में हुई थी । किन्तु मृत्यु तक सर्वोपरि रहे तथा आधुनिक मराठो काव्य के 
पिता माने जाते थे । रामगणेश गदकरी या गोविन्दाग्रज, रेन्दालकर, नागश, 
केशवकुमार, आनन्द, अरविन्द तथा सोनलकर उनके अनुयायी थे । इन 
कवियों का सुख्य केन्द्र गोत काव्य था। भाष्कर रामचन्द्र ताम्ब अपने ढंग के 
निराले कवि हें। इनका काव्य संगीत, शब्दचित्र तथा कल्पनाबाद का 
समन्वय है । इनका अनवरत विषय प्रंम ही रहा । नारायण म्रलीधर गुप्त 
(बी) ने उपदेश युक्त तथा दार्शनिक कविताएँ लिखीं। माधव ने ऐतिहासिक 
विषयों से संबंधित कविताओं की रचना कीो। हनतकी कविता सुरोली होने के 
बजाय प्रेरणादायक अधिक हे । प्रथम महायुद्ध के बाद नयें-नये कवि उदय 
हो गये जिनमें केशव महादेव, तिवारी व्यम्बक बापू जी, थोनबारे, आनन्दराब 
टेकाणे, माधव व््यम्बक पटवर्धन ( माधव जुलियन ) यशवन्त तथा गिरोश 
प्रसिद्ध हें । माधवजुलियन, यहशवन्त और गिरोश ने “रविकिरण भनडल” 
नामक संस्था स्थापित की थी । माधव जुलियन कलापुर्ण प्रेम के विषयों के 
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विशेषज्ञ कवि थे। यशवन्त गीत-कवि थे । प्रेरणा तथा कल्पता उनकी 
कविता के सुदृढ़ केन्द्र थे। गिरीश समाज-सुबारक तथा भावुक थे। अन्य 
महाकवियों में साने गुरू जी, यशवन्त, आर० जी० जोजी, अन्ने, काणेकर तथा 
कुसमाग्रज उल्लेखनीय हैँ । आधुनिक मराठी काव्य सुख्यत: प्रेमरस, प्रकृति 
तथा स्त्री-सौन्दयं वर्णन से परिपूर्ण हे। कुछ ही लोगों ने सामाजिक, 
राष्ट्रीय तथा देशभक्ति संबंधो विषयों पर कविताएँ लिखी हूं । 


मराठी साहित्य में नाटक की भी उल्लेखनीय प्रगति हुई । प्रारम्भ में 
संस्कृत के प्राचीन नाटकों का अनुवाद किया गया और बे रंगमंच पर अभिनीत 
किये गये । उदाहरणार्थ, परश्राम तात्या ने शकुन्तला तथा कृष्ण शास्त्री 
राजवाड़ ने मुद्राराक्ष। का अनुवाद किया। बाद में “ओथेलो” तथा 
“किगलीयर” नामक अंग्रेजी नाटक अनूदित किये गये । नाटक में विशेषत: 
बत्रिलोकेकर द्वारा अनूदित 'नल-दमयन्ती"' में संगीत का प्रमुख स्थान रहा। 
श्री बी० पी० किलेस्कर आधुनिक मराठी नाट्य साहित्य के पिता थे | 
“विक्रमचरित्र ', “शकुस्तला”, “सोभद्रा', तथा “रामराज्य वियोग” उनके 
विख्यात नाटक हेँं। दूसरे प्रसिद्ध नाटयकार देवल थे। इन्होंने सात नाटक लिखे 
हैं। इनका अनुकरण कोल्हातकर ने किया और इन्होंने १९ नाटक लिखें । 
इनके पदचात्‌ खाडिलकर आये और वे आधुनिक मराठी नादय साहित्य के 
प्रणेताओं में सर्वोपरि हूँ । हिन्दों नाट्य साहित्य में इनकी तुलना प्रसाद से की 
जा सकती हूँ। उन्होंने संगीतपुर्णं नाटक तथा गद्य-नाटक लिखे और अंग्रेज़ी 
नाटकों को मराठा रंगमंच पर अभिनीत किया । “माधवरात्र की मृत्यु 
“कीचक-वध ', “प्रेमध्थज तथा “सानापसमान” उनके प्रसिद्ध नाटक हें। 
इनके बाद नाटय साहित्य के क्षेत्र में श्री रामगणेश गोडक री आये और उनके 
पदचात वारेरकर आय जिन्होंने कई प्रचार-नाटक लिखें हूँ । अन्य सर्वेश्रेष्ठ 
लेखकों में एन० सी० केलकर, खरे, वामनराव जोशी तथा अम्ने हें। इधर 
हाल में सामाजिक विषयों पर भी नाटक लिखें गये हैं। अब तक मराठी में 
१२०० से अधिक नाठक लिखे जा च॒के हूं। 


गद्य की पुस्तकों में उपन्यासों तथा कहानियों का इस समय गोरबवपुर्ण 
स्थान है । पहली कहानियाँ संस्कृत तथा अंग्रेजी साहित्य से अनृदित की हुई 
हैं। आधुनिक कथा-साहित्य के पिता एच० बी० आप्टे थे। उनके अनु- 
यायी “सहकारी कृष्ण हुए । इसी समय “मनोरंजन” नामक नाटक सासिक 
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पत्रिका का प्रकादन प्रारम्भ हुआ। जिसमें उदीयमान लेखकों की कहानियाँ 
प्रकाशित होतो थी । इन पर यूरोपीय, बंगाली तथा हिन्दी कहानी लेखकों का 
प्रभाव पड़ा। प्रसिद्ध कहानी लेखकों में गुजर, गोखले, एन० एच० आपए्टे, 
देश पान्‍न्डे तथा सरस्वती कुमार के नाम उल्लेखनीय हें । कोल्हात्कर की 
कहानियों में यथार्थवाद और बुद्धिवाद का प्रभुत्व था और वे रूसी लेखकों 
से मिलते-जुलते थे। के० के० जोशी ने कथा साहित्य में सामाजिक विषय 
प्रचलित- किये। गिरजाबाई केलकर, काशीबाई तथा आनन्‍्दीबाई महिला 
लेखक थीं। बी० एम्म० जोशी, परांजपे तथा केलकर ने भी कथा-साहित्य में 
योग दिया। हाल में ही प्रगतिशोल कथा-साहित्य का भी रचना हुई और 
फड़के, खाँडेकर, कर्नल लिमाये, दिवाकर कृष्ण , कृष्णाबाई, बोकिल तथा वाई ० 
जो० जोशी कथा-साहित्य के प्रसिद्ध प्रणेता हुए । 


मराठी उपन्यासकारों में सर्वप्रथम नाम हरिनारायण आप्टे का 
है। इन्होंने उन्नीसवों शताब्दी की अन्तिम दो शताब्दियों में उपन्यास 
लिखना प्रारम्भ किया था। इनके पहले भी विष्णु शास्त्री चिपल- 
कर, विष्ण जनादंन तथा नाग्रेश विनायक बापट सरोखे छोगों ने 
कल्पनापूर्ण तथा ऐतिहासिक उपन्यास लिखे थे । एच० एन० आएप्टे मराठी 
साहित्य के वाल्टर स्काट थे। इनका प्रथम उपन्यास “आजकल छया 
गोष्टी” तत्कालीन परिस्थितियों का वास्तविकतापु्णं चित्र था। बाद में, 
उन्होंने “भावनन्द” जसे राजनीतिक उपन्यास लिखें परन्तु उनके ऐतिहासिक 
उपन्यास उनकी अद्भुत विद्वता के प्रतीक हैं । उषाकाल', 'सूर्योदय', 'सूरग्रहण*, 
गढ़ आला पानसिह गेला', 'रूपनगर चीकन्या' तथा 'मध्यान्ह' उनके प्रसिद्ध 
तथा सबसे अधिक महत्वपूर्ण उपन्यास हें । इनके बाद “गुर्जर” का स्थान हू 
जिन्होंने बंगाल उपन्यासों का मराठी में अनुवाद किया। सागव ने राष्ट्रीय 
तथा सामाजिक उपन्यासों को प्रचलित किया । फड़के, बो० एस० गदकरो, 
डासले, बोौ० जो० आप्टे, सहकरी कृष्ण तथा एन० एच० आप्टे अन्य प्रसिद्ध 
उपन्यासकार हूँ । परन्तु इन लोगों ने सामान्यतः आप्टे की परम्परा का 
अनुकरण किया । 


जनता साधारण विषयों से ऊब गयी थी और वह कोई नयी चीज चाहती थी । 
प्रोफेसर बामन सल्हार जोशी ने इस नयी रुचि को अपने प्रथम उपन्यास 
“रागिनी” से सन्तुष्ट किया। इनके उपन्यासों में न केवल सनोवेज्ञानिक 
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अन्तव्‌ ष्टि ही दिखाई देती हे अपितु उनमें तत्कालीन राजनोतिक एवं सामाजिक 
समस्याओं का भी चित्रण है । हाल के उपन्यासकारों में फड़के, केतकर, खान्डेकर, 
सदखोलकर, पी ०वाई ०देशपान्डे, सान गुरूजी, वारेरकर, कुलकर्णी, तथा जानकी- 
बाई सबसे अधिक विर्यात हे. आधुनिकतम प्रवृत्ति समाजवाद तथा आत्मविदहले- 
बणकी ओर है । इधर इतिहास, जीवन चरित्र, साहित्यालोचना आदि भी लिख 
गये । महान इतिहासकारों में डी० बी० परसनीस, चिसना जो, वासुदेव शास्त्री? 
खरे, वी० के राजवाड़े, राजाराम शास्त्री, भागवत, तिलक, रानाड्ड, सरदेसाई, 
सी०आर० वंद्य तथा डा० केतकर के नाम प्रसिद्ध हैं। इतिहास संशोधक मंडरू 
तथा “भंडारकर अनुसन्धानशाला” ( पुना ) जेसी एंतिहासिक संस्थाएं 
भी हूं। जीवन चरित्र लेखकों मं एन ०सी० केलकर, विनायक, के० ओक, खरे 
और पंगारकर प्रसिद्ध हे । हाल में ही प्रोफेसर रानाडे की “हिटलर की जीवनी”, 
प्रोफ्सर कब का “रानाड़ चरित्र, एन० डी० सावरकर का “तनन्‍्तुजाटोपे”', 
आदि जोवन चरित्र लिखें गय हें । साहित्यालोचना के क्षेत्र में केतकर द्वारा 
सम्पादित “मराठा ज्ञानकोष प्रकाशित हुआ । केलकर, प्रोफेसर डी० के० 
केलकर, प्रोफ सर आर० एस० जोग, काले, हाशं तथा डा० एम० जी० वेशमुल 
विख्यात साहित्यालोचक हैं। दर्शन संबंधी विषयों के लेखकों में बी० जो ०तिलक 
सरीखे मोलिक विचारक हैं। दर्शन, विज्ञान, अथंज्ञास्त्र तथा राजनोति शास्त्र 
जसे सामाजिक विज्ञानों पर बहुत थोड़ी पुस्तक लिखों गयों अथवा वे संस्कृत 
या यूरोपीय पुस्तकों के अनवाद हें। मराठी साहित्य ने हास्यरस को रचनाओं 
में भारो प्रगति की। हास्य रस के प्रसिद्ध लेखकों में कोल्हातकर, अन्न, गदकरी, 
प्रोफ सर चिन्तामणि विनायक जोशी आदि उल्लेखनोय हूँ । मराठो में तरुण 
साहित्य का भी बड़ा विकास हुआ । 


इस प्रकार हम यह देखते हें कि मराठी साहित्य में सर्वतोमुलो विकास 
हुआ । इस पर पश्चिम तथा बंगाल की साहित्यक प्रवृत्तियों का प्रभाव पड़ा 
तथा अन्य भारतीय साहित्यों की भांति इसमे भी इधर रुग्णावस्था, यथार्थ वाद 
तथा निराश्ञाबाद की प्रवत्ति आ गयी है । 


गुजराती साहित्य 

पश्चिम और परद्चिचमोय साहित्य संस्कृति से निकट सम्पर्क तथा उसके 
प्रभाव के फलस्वरूप गुजरातो साहित्य भो विकसित हुआ। १८ वां शताब्दी 
के प्रारम्भ से लेकर आठवें दर्घक तक आधुनिक गूृजराती साहित्य की 
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नींव पड़ी। टेलर व सस्‍्काट आदि अंग्रेज मिशनरियों ने रणछोड़ भाई 
गिरधर भाई को सहायता लेकर बाइबिल का अनुवाद किया तथा पाठ्य 
पुस्तक लिखों। पर आधुनिक गुजराती साहित्य की वास्तविक नोंव नमंदा 
गंकर, नवहूराम तथा नंद शंकर ने रखी। नमंदा शंकर तो वास्तव में 
भारतेंवु की तरह आधुनिक गुजराती के निर्माता थे। वे बहुमखी प्रतिभा 
के व्यक्ति थे और भारतीय तथा पदक्चिमीय साहित्यों के गम्भीर अध्यता 
थे। उन्होंने बम्बई में बद्धिवर्धक सभा को स्थापना को। उन्होंने रुढ़िवाद 
तथा रीतिबद्धता के विरुद्ध विद्रोह का नंतृत्व किया। गद्य पद्य दोनों ही 
मे नए नए विषयों, नई शिल्प विधियों का उन्होंने समावेश किया। उनकी 
रचनाएं हिन्दुओं-की-पदाति”, “बंधव्य-चरित”, “रामजानकी दर्शन” आदि 
युग निर्माता सिद्ध हुईं जिन्होंने प्राचीन धामिक व श्रृंगार परक रचनाओं 
को स्थानान्तरित कर सुधारवादी व राष्ट्रीय विषयों को काव्य में स्थान 
दिया। इस दृष्टि से उनके समसामयिक दलपतराम से उनका अन्तर प्रकट 
होता हूं जो प्राचीन शैली व शिल्प का ही अनुगसन करते रहे । 


नवलराम एक श्रेष्ठ साहित्यालोचक थे और उन्होंने गुजराती साहित्य 
की उसी प्रकार से सेवाएँ कीं जिस प्रकार महावीरप्रसाद हिवेदी ने हिन्दो 
की । वे संतुल्ति दृष्टि के व्यक्ति थे, उन्होंने गुजराती भाषा को शद्ध 
किया तथा उसे साहित्य का उपयकत माध्यम बना दिया। अपने आलोच- 
नात्मक विययों में उन्होंने वाह्य एवं आन्तरिक दोनों प्रकार की समीक्षा 
का सहारा लिया। साहित्यालोचक के इतिहास में उनका पुस्तक “नवल 
ग्रंथावली” का महत्वपूर्ण स्थान हे। नंदर्शंकर आधुनिक गुजराती उपन्यास 
के जन्मदाता थं। उनकी तुलना हिन्दी के प्रारम्भिक उपन्यासकारों राधा- 
चरण गोस्वामी व श्रीनिवासदास से की जा सकती हूं। उन्होंने प्रसिद्ध 
ऐतिहासिक उपन्यास केरसधेलो' लिखा जिसने बेसो ही हलचल मचादी 
जेसी चतद्रकांता ने हिन्दी में । 

इन सहान्‌ रूखकों की चष्टाओं के फलस्वरूप आधुनिक गुजराती 
साहित्य की सुबृढ़ नींव पड़ी। इस प्रारम्भिक विकास में सहायक अन्य 
लेखकों में नामांकन योग्य उपन्यासक/र महीपतरास, नाटककार रणछोड़ 
भाई, दाशेनिक सनसूखराम व प्राच्यविद्याविशारद हरगोविन्द दास हूँ। 
इस आरम्भ-काल में बंगाली व हिन्दी को तरह गुजराती में भो स्व- 
छतदतावाद (7र२००)27700570) का भी उत्थान हुआ। 
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द्वितीय साहित्य युग (१८८५ से १९१४) में गोबर्द्धनराम उपन्यासकार, 
मनिलाल निबन्धकार व दाइनिक, नरसिहराव कवि एवं भाषायंशानिक, 
केशवलाल ध्रुव संस्कृत साहित्य ग्रंथों के अनुवादक, रमणभाई हास्परसिक 
व श्रेष्ठ साहित्यालोचक, डा० आनन्द शांकर ध्रुव (भूतपूर्व प्रो० वाइसचांसलर 
बनारस विद्वविद्यालय) जो कि एक महान्‌ दार्शनिक तथा साहित्य समीक्षक 
थे और जिनके संत॒लित विचारों न गजरातो साहित्य फो अतिवादों से 
पृथक किया। इस काछ के सर्वेश्रेष्ट ग्रंथों में 'सरस्वतीचल का नास 
लिया जा सकता हे जो कि गोवद्धंत राम का प्रथम उत्तम उपन्यास था। यह 
चार भागों में प्रकाशित हुआ। यह समसासथिक सामाजिक दृश्य को केन्द्र 
बनाकर पूर्व और पश्चिम के उस मिलन को प्रत्यक्ष करता हें जो उस समय 
आधुनिक भारतोय समाज में घटित हो रहा था। यह वास्तव में भारतोय 


जोवन को बहत्‌ कथा थी। 


पारसियों ने भी गजराती साहित्य के संवद्धंन में योग दिया हें। उनमें 
से खबरदार महाकवि हें। वे सरल स्निग्ध रचयिता हूँ। छंदों पर उनका 
प्रभूत्व हें और अतुकान्त छन्द सर्वप्रथम गृजराती मे उन्होंने प्रसिद्ध किया। 
अन्य गण्यमान कवियों में कविशंकर भट्ट, सुरसिह जी (कलायो) तथा 
बलवंतराय ठाकुर हूं । 


पर इस युग की सर्वेश्रेष्ठ प्रतिभा नानालाल हूँ। उन्होंने नवीन शब्द- 
शिल्प तथा विविधता का निर्माण किया। उन्होंने लोकगोत परम्परा को 
आत्मा को पुनर्स्थापित किया। मधुर गोतों का निर्माण किया। उपन्यास 
निबन्ध तथा भाष्य रचना को। गुजरातियों के हृदय में उन्होंने अपने लिए 
एक स्थायी स्थान का निर्माण किया। 


आधुनिक गुजराती साहित्य में सर्वाधिक प्रमुख व्यक्तित्व श्री कन्हेपालाल 
मुंशी का ह जो के० एम० मुंशी के नाम से भारत भर में विख्यात हैं। 
उन्होंने साहित्य में क्रमागत प्राचीन रुढ़ियों व परम्पराओं को तोड़ विया । 
उनका जोश व सजोवता तो बेजोड़ हें। वे अपने समय के सर्वश्रेष्ठ उपन्यास- 
कार हें। उन्होंने अपने ऐतिहासिक उपन्यासों पाटन का-प्रभुत्व, राजाधि- 
राज तथा पृथ्वीवल्लभ, जयसोमनाथ आदि में प्राचीन महागजरात की सम्पूर्ण 
वेभवश्वी को अंकित किया है। उनके दूसरे प्रसिद्ध ऐतिहासिक उपन्‍्यासों में 


तह 


कौटिल्य, भगवान परशुराम, लोमहषंणी आदि हें। उनकी रचनाओं में 
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उपन्यास, नाटक, कहानियाँ, आलोचना, निवंध भाषण, जीवनी साहित्य तथा 
आत्मकथा आदि के लगभग ४५ ग्रंथ हें। गुजरातो साहित्य के अनेक आंदोलनों 
के ऊधम में वे रहे ह॑ं तथा अनेक साहित्य-संस्थाओं के पीछे उनकी शक्ति 
कार्य कर रही हैं। उदाहरणार्थ वे गुजरातो साहित्य परिषद के पथ-प्रदर्शक 
हैं, साहित्य संसद के सभापति हें तथा भारतोय विद्या भवन, जो कि देश 
को सर्वप्रमुख साँस्कृतिक संस्थाओं में है, के संस्थापक-सभापति हूँ । कार्लाइल 
का ओजस्बी गद्य तथा स्काट का रोमांसवाद दोनों उनकी रचनाओं में एक 
साथ मिलता हैं। मानव संस्कृति का लक्ष्य सानव व्यक्तित्व का पुर्णंतम 
विकास उनकी रचनाओं में बार-बार बल पाता हू। उनके नारी पात्र उदात्त 
बुत्ति के हें। अपनी धमंपत्नी के साथ उन्होंने आधुनिक गुजराती साहित्य 
में स्वर्ण युग का प्रारंभ किया हूँ । 


गुजराती साहित्य के संवर्धन में महात्मा गाँधी ने भी सुयोग दिया हे । 
अपने स्पष्ट, सरल तथा ओजस्बी गद्य से उन्होंने गुजरातो गद्य को एक 
नई शक्ति दो हैं। उनकी आत्मकथा पत्रसाहित्य व निबंधों न एक नवोन 
साहित्यिक मंडल स्थापित किया जिसमें काका कालेलकर तथा किशोरीलाल 
मशडदूवाला जैसे ख्यातनामा व्यक्ति हें । वे गंभीर विद्वान, दार्शनिक तथा 
मौलिक, स्वतंत्र विचारों तथा दृष्टिकोणों से युक्त लेखक हें । 


आजकल के प्रसिद्ध उपन्यासकारों में रमणलाल देसाई, रामनारायण 
पाठक, इन्द्रवदन बसावा तथा धूमकेतु का नाम लिया जा सकता हूँ। तथा 
हाल के विख्यात कवियों में कवेरचन्द मेवाड़ी जिन्होंने लोक साहित्य को 
उच्च साहित्य में अवतरित किया, सुन्दरम, उस्राशंकर जोशी, चन्द्रवर््धन, 
मेहता, श्री धराणी आदि का नाम प्रमुख हें। साहित्यालोचकों में गुजरात 
ने भ्रुव, रसमणभाई, सणिलाल नभभाई आदि विद्वान्‌ उत्पन्न किए। ऐतिहा- 
सिक गवेषणा के क्षेत्र में भगवनलाल इन्द्राजी, मुंशी, सेन्डिलियर आदि ने 
कार्या रम्भ किया। रमणलाल, मुंशी, चल्रवद्धंन मेहता व उमाशंकर जोशी 
ने नाट्य रचना को हूँं। आधुनिक साहित्यिक पुनेंजागरण का प्रत्येक पक्ष 
गुजराती साहित्य में प्रतिविम्बित हे । रोमांसवाद या स्वच्छदंतावाद जिसका 
केन्द्र मुंशी रहे हें अब श्री ब्दु उमर वाड़िया, यशवंत पंड्या, कांता, श्री 
लीलाबती मुंशी आदि में अपना अनुगामी पा रहा हेँ। स्नेहरश्मि, सुंदरम्‌, 
दोष प्रहलाद तथा रामप्रसाद में गाँधोवाद का प्रभाव स्पष्ट हे। प्रगतिगामी 
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सामाजिक प्रभाव इंदुलालू गाँधी, मगनलाल देसाई, कालका रतुभाई देसाई 
तथा वर्क म॑ स्पष्ट है । 
अन्त में, “नमंद गूजराती गद्य के निर्माता थे। ग्रोवद्ध नराम मणिलाल, 
नर्रसहराव, रमनभाई तथा आनंद्ंकर ने इसको पुष्ठ किया, बल दिया तथा 
आकर्षण व गंभो रता प्रदान की । मुंशी ने इसे लोच, समासशक्ति तथा ओज 
प्रदान किया जिससे यह शेली-शिल्प की पृर्णता को अपना लक्ष्य बना सका । गाँधी 
ने इसे सरल तथा जन-जन को आकर्षित करने वाला बना दिया। काका 
कालेलकर ने बिना बिद्वता का प्रदर्शन करते हुए इसे संस्कृत की कोमरूता 
व सहावरों का सम्मोहन दिया।” 
उद्‌ साहित्य 
उदूं भाषा, मूलतः दिल्‍ली तथा मेरठ के आस-पास बोलो जाने वाली 
. पब्चिमी हिन्दी को एक अंग (भाषा) थी । १३वीं शताब्दी में भारतीय- 
तुर्को ने इसे प्रोत्साहुन दिया और इस प्रकार इसका तुर्की नाम उदं (शिविर ) 
पड़ा । यह शीघ्र ही भारत म पहुँच गयी । ओर वहाँ सोलहूवीं तथा सन्रहवीं 
शताब्दियों में विशेषतः गोलकुंडा तथा बीजापुर के मुसलमानों ने इसे पाछा-पोसा । 
शाहजहाँ के बाद इसका उत्तरमें पुनः प्रसारहों गया। पहले इसका प्रसार दिल्ली 
म॑ ओर उसके बाद लखनऊ में हुआ ओर लखनऊ उर्द्‌ का प्रधान साहित्यिक 
केन्द्र हो गया । अब इसमे मृतं रूप तथा फारसी भाषा के शब्द विन्यास आ गये । 
ओर इस प्रकार यह दरबारो कविता को चमकदार भाषा हो गयी । रामपुर, 
पटना, लाहौर तथा हू दराबाद इसके अन्य केन्द्र थ । इसके व्याकरण तथा हिन्दी 
के व्याकरण में सामंजस्य हूँ । इसमें पुतंगीज, फ्रांसीसी, अंग्रेजी आदि 
यूरोपीय भाषाओं के दब्द भी लिये गये हूँ। 


मुराल सत्ता के पतन के साथ उर्दू की भी बड़ी हानि हुई, क्‍यों कि उसे 
न तो पर्याप्त संरक्षण ही रह गया और न इतनी शान्ति ही थी कि जिससे उद्‌ 
के साहित्यकार उसकी प्रगति कर सकते । सन १७८० में कलकत्ता मदरसा 
को नींव पड़ने के समय से उर्दू का आधुनिक काल प्रारंभ हुआ। मुस्लिम स्क्लों 
में भिन्न-भिन्न विज्ञानों के अध्ययन के लिए यह संस्था स्थापित की गई। कितु 
उर्दू साहित्य के आधुनिक काल की वास्तविक नींव फोर्ट विलियम कालेज के डा० 
गिल क्राइस्ट के अधीन डाली गयी जिन्होंने हिन्दुस्तानो के व्यवस्थित अध्ययन 
को बड़ी शक्ति दी थी। उदूं गद्य अंदात: इस कालेज के प्रति ऋणी-है और इसका 
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आरंभ इसी कालेज से हुआ। कितु वर्तमान साहित्यक उद्देश्य के लिए उर्दू गद्य 
को वास्तविक नींव उस समय डाली गयो जबकि सन्‌ १८३९ में फारसो कानून 
प्रशासन तथा राजकीय उहंदयों की भाषा में ;बनायी गयी। उद्द ने कानन में 
शूद्धता दी और उसे वाक्य-बाहुल्य से मुक्त किया और सभी बर्गो में प्रतिष्ठित 
किया । उर्दू समाचारपत्नरों के विकास ने इसे और आगे बढ़ाया तथा भाषा 
की सीमा ओर दाब्दकोष का विस्तार किया। सन्‌ १८२२ ई० मे फारसी 
साप्ताहिक 'जामेजहान्न माँ का उर्दू साहित्य-विशेषांक प्रकाशित हुआ। 


लखनऊ उदूं का सबसे प्रमुख साहित्यिक केन्द्र हो गया था। इसके नंता 
सेयद इंशा अल्लाह खां (१७५७-१८०१७) थे। उनमें सुक्ष्म अन्तद्‌ष्टि, 
गंभीर बिद्वत्ता तथा तोक्ष्ण बुद्धि और बहुमुखी प्रतिभा थी। संगीत, भाषा, 
विज्ञान, कला आदि किसी विषय को उन्होंने छोड़ा नहीं था। उदूं या हिन्दी 
किसी भी भाषा से जनप्रिय वक्‍त्त्व ही उनका लक्ष्य था और हास्यरस में उनको 
दिद्दता तथा शक्ति निहित थी। उन्होंने सवंप्रथम उर्दू म॑ अंग्रेजी दाब्द प्रचलित 
किये। जिस प्रकार नजीर ने आगरा में उर्दू साहित्य की नई परम्परा चलायी 
उसी प्रकार लखनऊ में इंशा ने उर्दू साहित्य की नई परम्परा चलायो। उर्द 
गद्य में सरल और सीधे शब्द विन्यास प्रचलित करन मे उन्हें अत्यधिक सफलता 
मिली ओर इस प्रकार उन्होंने लखनऊ को भारत का (उर्द्‌ का) खान बनाया। 
उन्हीं की भांति आगरा म॑ नजीर ने उर्दू गद्य तथा पद्म में मिलावट और 
कृत्रिमता के विरुद्ध विद्रोह शुरु कर दिया था। वे धर्म या जाति का भेद किये 
बिना जनता का प्रतिनिधित्व करते थं और बरसात, आगरा के तराक, होली, 
ताज, योगी आदि विपरीत विषयों पर उन्होंने पुस्तक लिखों हेँ। दूसरा महत्व- 
पूर्ण तथा प्रसिद्ध नाम गालिब का हूँ जिन्होंने सन्‌ १८५७ के विद्रोह में अपना 
सब कुछ गेंबा दिया था। इनका काल सन्‌ १७९७ से १८६९ तक का है 
इनकी कविता विचारपुर्ण थो पर उनका दर्दान या शली “विद्रोह के बाद के 
बातावरण के उपयुक्त न थी। आगे चलकर हाली” में ग़ालिब के पक्ष की 
प्रतिक्रिया पायी जाती है | हाली को गजल (गीत) साहित्यिक कारीगरो 
से परिपूर्ण हे और उनके पन्नों ने उर्दू को एक नवीन शलों दी। उनकी शली 
व्यंग्य (हास्य), मनोभाव तथा प्रत्यक्षता से परिपूर्ण हें । 


परन्तु उदूँ के आधुनिक विकास तथा परद्चिचस से उसके सम्पर्क को 
गति केवल तभी तीज हुई जब कि सर सेयद अहमद ने अपने सहधर्मियों 
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(मुसलमानों) को यहु नारा दिया कि “अन्धविव्वास (कट्टरता) और यह 
स्थाल छोड़ दो कि अंग्रेजी शिक्षा इस्लाम के विरुद्ध है ।” उन्होंने सन्‌ १८७५ 
में एक सकल स्थापित किया था जो बाद में अलोगढ़ विश्वविद्यालय हो 
गया । अब उसके साथ अलोगढ़ उद्द साहित्य का केन्द्र बन गया। इसी 
समय मुहम्मद आज्ञाद (जन्म-१८३२ दिल्‍ली में) के प्रयास के फलस्वरूप 
लाहौर में सांस्कृतिक पुनरुत्थान हुआ । वे लाहौर स्थिति डाइरेक्टर आफ 
पब्लिक इन्स्ट्रक्शन्स के कार्यालय में नौकरी करते थे। यहाँ उन्होंने एक 
नया साहित्यिक केन्द्र स्थापित किया जो अनुसन्धान करता था तथा इतिहास 
के नए आधार (तथ्य) प्रकट करता था, साहित्यालोचना करता था तथा 
काव्य के विषय एवं रूप के सम्बन्ध में खोज करता था। उन्होंने मुशायरे 
आयोजित किए और सन्‌ १८७४ में 'अंजमने पंजाब” नामक एक संस्था 
स्थापित की जिसने उदू काव्य की नई परम्परा प्रचलित को । 


अल्ताफ हुसेन हालो (१८३७-१९ १४) ने उनको योग्य सहायता दी। 
उनके मुसहों (६ पंक्तियों के पदों की कविता) के प्रकाशन ने नए आन्दोलन 
को मुहर लगा दी। आज़ाद ने उद्द में प्रथम आधुनिक साहित्यिक इतिहास 
लिखा। इस प्रकार उन्होंने पंजाब में साहित्यिक पुनरुत्थान शरू किया था। 
हाली तथा अन्य लोगों ने उनके प्रयत्नों को और आगे बढ़ाया। हाली को 
सीधी, सरल और चुभन वाली कविता में यथार्थवाद के साथ-साथ आवबंवाद ' 
का पुट था। उनकी इस कविता ने नई पोढ़ी को प्रभावित किया। इसका 
एक नया ढंग हो गया और इसके नए अनुयायी हो गए। इस्माइल ने भी 
इसे सौन्दयं दिया और इसे घर-घर में पहुंचाया। 


जिन लोगों ने उन्नीसवीं शताब्दी में उद को आधुनिक रूप विया है 
उनमें कुछ अन्य लोगों के नाम भी उल्लेखनीय हे । उद् कथा-साहित्य में 
लखनऊ के पं० रतननाथ सरशाव (१८४६-१९०२) ने नई शॉलियाँ प्रचलित 
कों और उर्दू को मध्यम श्रेणी को जनता में जनप्रिय बनाया । उनकी शैलियों 
का व्यापक प्रभाव पड़ा । पं० रतननाथ को केवल लखनऊ की उर्दू का ही नहीं 
अपितु वहाँ के रईसों, नवाबों ओर उनके पिछलगुओं के विलासी जीवन का 
भी अद्भुत ज्ञान था। इसलिए उनके उपन्यासों ने उद्दू जगत को नए दाब्द- 
विन्यास, चमत्कारपूर्ण शब्द-लित्र, अनोखो संवाद-प्रणालो, और नाटकीय 
चरित्र-चित्रण दिया। उनके प्रसिद्ध उपन्यास “फुसाना-ए-आज़ाद'” में यह सब 
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विशेषताएं हे और इसमें लखनऊ के रहन-सहन का सुन्दर चित्रण इं। इसको 
तुलना “पिकविक पेपसं” से की जा सकतो है। मुंशी नवलकिशोर द्वारा सन्‌ 
१८५८ में स्थापित नवलकिशोर प्रेस से प्रकाशित “देनिक अवध अखबार नाभक 
उद्द पत्र के वे सम्पादक भी हो गए थे। मुन्शी नवलकिशोर ने भी उदय की 
बड़ी सेवा की हूं । दिल्‍ली में साहित्यिक पुनरुत्यथान करने वालों में मौलवी 
ज्ञकाउल्लाहु (१८३२-१९१०) तथा डा० नज़ोर अहमद के नाम प्रसिद्ध हे । 
मौलवी साहब ने अपने आकर्षक व्यक्तित्व तथा अपने विस्तृत ज्ञान से 
साहित्यिकों को प्रभावित किया था। नद्थधीर अहमद न सामाजिक उपन्यास 
लिख कर गद्य की नई शली प्रचलित की थी। उन्होंने इण्डियन पेनल कोड 
(ताज्ञीरात हिन्द), क्रिसिनल प्रोसीजर कोड (फौज़दारों कानून) तथा कुरान 
का अनुवाद किया था। दाग (१८३१-१९०५) प्रेरणायुक्त कवि थे किन्तु 
हाली के बाद सब से प्रमुख व्यक्ति मौलाता शिब्ली नूमानोी (१८५७-१९ 
१४) हुए। इन्होंने अपने साहित्यिक तथा ऐतिहासिक आलोचनाओं के हारा 
उददू साहित्य को समृद्ध बनाया। अपनी अव्यक्तिगत तथा सन्तुलित आलोचना 
से उन्होंने नया स्तर प्रचलित किया। कहा जाता हे कि ये आधुनिक से 
अधिक प्राचीनतावादी थे और इनमें तथा हाली में बड़ा अन्तर था। आज्ञम- 
गह स्थित दारुल मुसरिफिन (उदू अनुसन्धान-केन्द्र) से इनका नाम क्रायम 
हैँ । यह केन्द्र उन्हीं के नाम पर स्थापित किया गया था। युवक वर्ग शेख अब्दुल 
क़ादिर द्वारा स्थापित “मखज़ान” से प्रभावित था। इन्होंने प्रगतिवादी 
परम्परा चलाई थोी। 


बीसवों शताब्दी के प्रारम्भ में लाहोर, अलोगढ़, दिल्‍ली, कलकत्ता तथा 
लखनऊ में नए-नए लेखक हो गए थे। इनमें कुछ एसे थे जिन्‍्हों ने प्राचीन 
शैली में साहित्यिक, सौन्दर्यपृर्ण तथा विद्वतापुर्ण लेख प्रचलित किए और कुछ 
ऐसे थे जिन्होंने पश्चिम से प्रभावित होकर गद्य में प्रवाह तथा सादगो को 
प्रचलित किया। प्रावीन परम्परा के लेखकों में अकबर (१८४६-१९२१), 
अबुल क़लाम आज़ाद, सुलेमान नक़वी, मुहम्मर अली और बृजनारायण 
चकबस्त (लखनऊ) तथा सज्जाद हेदर और क्राज़ी अब्दुल गफफ़ार प्रसिद्ध है । 
ये लोग ऐसी शैल्ो के लेखक हें जिन्होंने आज्ञाद की भाँति शक्षितपूर्ण तथा 
वॉडित्यपूर्ण अथवा हैदर की भाँति चमकीलो या जादू-टोने को रचनाएँ 
छिखी हैँ । अकबर अपने ढंग के निराले लेखक थे । इन्होंने अपनी कविता 
. में, जो. हास्पपृर्ण और बाकचातुर्य से सम्पन्न थो, तत्कालीन विषयों पर 
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अनेकानेक टिप्पणियों को भरमार कर दी। उन्होंने पश्चिम को तथाकथित 
संस्कृति के विरद्ध आवाज उठाई तथा भारत में धर्म एवं आस्या को पतिता- 
वस्था पर दुख प्रकट किया। जो परम्परायुक्त शास्त्रीय वर्ग के लेखक थे 
उनमें मौलवी अब्दुल हलीम शरार (१८६०-१९२६) का नाम महत्वपूर्ण 
हैँ । वे आधुनिक उद गद्य के एक स्तम्भ थे। उनका यश प्रधानतः उनके 
ऐतिहासिक उपन्यासों पर आधारित हूँं। वे उर्दू के बंकिसमचन्द्र थे। उन्होंने 
परदा-प्रथा के विरुद्ध आवाज उठाई तथा हिन्दू 4 मुसलमानों के मध्य 
निकट सम्पर्क का प्रतिपादन किया। वे कल्पनाशील लेखक थे। उनकी 
लेखनशक्ति लोकप्रिय एवं चित्रण वेभव से सम्पन्न थी। 


लेकिन उदू साहित्य के उदीयमान नक्षत्र लाहौर के सर मुहम्मद इक़बाल 
थे। इनका कवित्य-काल सन्‌ १८७६ से सन्‌ १९३८ तक का हे। इन्होंने 
देशभक्ति सम्बन्धी विषयों पर अपनी प्रारंभिक कविताएँ लिखी थीं । 
(हिन्दुस्तान हमारा” तथा “नया शिवाला” सरीखी ये कविताएँ भारत के 
सभी वर्गों में बहुत अधिक प्रचलित हें। परन्तु, इनका सबसे अधिक गंभीर 
साहित्य फारसी भाषा में हूँ। असरादे खुदी, रमज़े बंखवी, पयामे मदारिक्र 
तथा ज़बरे-आजाम नामक इनकी चार पुस्तक दहंन की निश्चित व्यवस्था 
हैं। इनका सार-तत्व यह हैँ कि हर व्यक्ति को अपनी आत्मा को इतना 
शक्तिशाली और सुदृढ़ बना देना चाहिए कि वह सबसे ऊंचे स्तर पर पहुँच 
जाय, सबसे अधिक पूर्ण और स्वनियंत्रित हो जाय । तभो किसी राष्ट्र की 
उन्नति हो सकती हूं । हमलोगों को अपनी विचार शक्ति से भी काम लेता 
चाहिए ताकि हम आत्मा तथा अनात्मा, आत्मा तथा अन्य आत्माओं एवं 
सीमित मानवात्मा तथा “अन्तिम आत्मा” में जो भेद हे उसे देख सक। 
मनष्य कभी ईइवर सें मिल नहीं सकता । वह केवल उसके प्रतोकों को 
प्राप्त कर सकता हू। इक़बाल का नारा था “कर्म करो, आत्मविद्वास रखो 
और आत्मविकास करो ।” वे विश्वविस्यात प्रतिभावान कवि हो गये हूँ। 


प्रथम विश्वयुद्ध से लेकर द्वितीय विश्वयुद्ध तक उदू साहित्य में परम्परा- 
वाद तथा यथार्थवाद या प्रगतियाद के लक्षण दृष्टिगोचर होते हेँ। इसकी 
ऋक्रमिक प्रव॒त्ति यथार्थवाद, नज््म, ताज्ञगी, मौलिकता, सादगी तथा एकलूपता 
की ओर रही। इस अवधि में जो लेखक या कवि हुए उनमें हसरत, फ़ानी, 
अशग़र, जिगर तथा जोश प्रसिद्ध हें। उदू में नाटक, उपन्यास, कहानी, 


बाट् है कप बे 
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बाल-साहित्य, साहित्यालोचना तथा वेज्ञानिक साहित्य का भी विकास हुआ। 
हैदराबाद के उस्मानिया विश्वविद्यालय में उर्दू में सभी विषयों का अध्ययन 
कराया जाता हुूँ। अन्य प्रान्तोय तथा यूरोपीय भाषाओं के ग्रन्थों के उद्ू 
में अनुवाद भी हुए हें। आजकल उद् में प्रगतिशील लेखक अधिक हूं जो 

अन्य भारतीय साहित्यकारों से अधिक सामाजिक तथा यथार्थ॑तापूर्ण रचनाएँ 
लिखते हें। ऐसे लेखकों में जोश अहसान, सागर, रविश, बकर, भीराजी 
फंज़, तासोर, नून, बेदी, कृष्णचन्द्र, अनसारी, रशीदा जहाँ, अहमद अली 
तथा अख्तर हुसेन प्रसिद्ध हे। मक्‍त तथा अतुकान्त कविताएँ भी लिखी गयों । 
गद्य भी सीधा, सरल और स्वच्छ तथा परिमाजित हो गया हूं । 


भारत के विभाजन के साथ-साथ अब उद्‌ पाकिस्तान की राष्ट्रभाषा 
ही गयी हूँ किन्तु भारत में इसका भविष्य अन्धकारपूर्ण हैं। फिर भी निराज्ष 
होने का कोई कारण न होना चाहिए। उद्‌' साहित्य में स्वाभाविक तथा 
असलो गुण हूँ जिनका विकास उस समय होगा जबकि वह राजकोय क्षेत्र से 
निकल कर अपने पेरों पर खड़ी होगी । यह पूर्व तथा पश्चिम के बीच नया 
समन्वय स्थापित करने में सहायक हो सकती हे । 


तामिल साहित्य 


तामिल भारत के दक्षिणों भागों की भाषा हें और यह वहाँ की २५० 
लाख से अधिक जनता द्वारा बोलो जाती हैँ। यह भाषा लगभग २००० वर्ष 
पुरानी हूँ और यह उस प्राचीन परम्परा का प्रतिनिधित्व करतो हे जिसकी 
तुलना उत्तर में संस्कृत से हो सकती हे । तामिल गद्य तथा उपन्यास का 
जन्म हाल में ही हुआ हे। धामिक, देशभक्ति के तथा यूरोपीय प्रभावों के 
परिणामस्वरूप तामिल में आधनिक पुनरुत्थान हुआ। उद्नोसवीं शताब्दो में 
भारतीयों के साथ विदेशी धर्म प्रचारकों (मिशनरियों) ने इस भाषा को 
आधुनिक रूप देने में प्रमुख भाग लिया। इससे पहले ही सन्‌ १६७७ ई० में 
स्पेन के मिशन द्वारा तामिल की प्रथम पुस्तक छापी जा चुकी थो। पादरी 
(फादर) बेंशी तामिल गद्य के पिता माने जाते हें। सत्रहवीं शताब्दो में 
उन्होंने बोली जाने वाली तामिल भाषा (72८)) में एक कहानो-संग्रह लिखा 
था। उल्लोसवीं शताब्दी में एलिस, मेकेज्ो, सुब्बाराया चेट्टियर, महामहो- 
पाध्याय डब्ह्यू० व्ही० स्वामीनाथ ऐयर आदि कुछ विद्वानों ने प्राचीन लेखों 
(ग्रन्थों) का संग्रह करने तथा उनका सम्पादन करने सें योग दिया था। 


[ डंडे] 


जाफना के “तावालार” सरीखे अन्य छोगों ने गद्य को सररू किया। 
नावालार ने रामायणम्‌, भारतम्‌ तथा पेरियापुराणम्‌ जेसे प्रन्य लिखे थे। 
कथा-कहानो लिखने के प्रथम प्रयत्न एक मुसलमान, जिसने “विक्रमादित्य 
की कहानियाँ” लिखी थों, तथा “वेदनायागम पिल्‍लई” के प्रताप मुदालियर 
हारा किये गये थे। यह तामिल का प्रथम उपन्यास था किन्तु इसका 
गद्य पांडित्य तथा सादगी का समन्वय था। इस प्रारंभिक काल के अन्य 
प्रसिद्ध उपन्यासकार राजमऐयर तथा ए० माधवीया हेँ। किन्तु अब तक यह 
तामिल साहित्य का आरंभमात्र था। इसके विषय अब भी धामिक तथा 
उपदेशपुर्ण थे तथा उसमें प्राचीनता थी और तामिल गद्य किताबी, पांडित्य- 
पूर्ण तथा परम्परागत था। 


परन्तु बीसवों शताब्दी के प्रारंभ से उग्र तथा क्रांतिकारी परिवर्तन 
हुआ। “तामिल विद्या का संसार उत्साहहीन था तथा उसमें (प्राण) नहां 
था, और इस संसार में “भारती” का जन्म हुआ था ; और जब यह कवि 
बोला तब गीत (कविता) का उन्नतिश्ोल रूप निखर आया तथा तामिल 
जगत रुपवान तथा सौन्दय॑पूर्ण हो गया । महाकवि कम्बन के बाद लगभग 
सात सौ वर्ष तक तामिल काव्य अनुवंर रहा। उसमें सामंतों की प्रशंसा 
का गान तथा प्रेमरस का वर्णन होता रहा। पत्तिनाथर सरीखे सन्‍्तों ने 
कुछ भक्ति विषयक गीत इस बीच अवश्य लिखे। सुबमण्य भारती ने तामिल 
को पण्डितों के पांडित्य तथा प्रभाव, पुराण को धामिकता तथा शुष्क अहाशान 
की अस्पष्टता से मृक्‍त किया। बंगला में टंगोर तथा हिन्दी में मंथिलीशरण 
की भांति वे तामिल में राष्ट्रीय कवि हो गये और जनता के सुः:ख-दुःख 
के गीत गाते रहे। थे जनता को सत्यता तथा साधुता की प्रेरणा देते रहे । 
उन्होंने सिद्धांत के स्थान पर यथार्थवाद को प्रचलित किया। उन्होंने विद्वता 
की व्याख्या की। सरस्वती के समान उन्होंने तामिल साहित्य की मरभूमि 
को जलपुर्ण बनाया और उसके प्राचोन गौरव को पुनर्जोवित किया। वे 
तिलक, लाजपतराय तथा श्री अरविन्द के समकालोन थे। उनमें ईश्वर 
की दी हुयो काब्य-प्रतिभा थी। साथ ही वे शक्तिशाली गद्य-लेखक भी 
थे। उन्होंने तामिल में गोता का अनुवाद किया था। उनका हुदय वेशभक्ति 
से पूर्ण था। उन्होंने अपने देदावासियों को सोधा खड़ा होने, सीना तानकर 
चलने तथा लक्ष्य तक सीधे पहुँचने तक की प्रेरणा दी। उनका “पांचाली 
शपयम्‌” (द्रौपदी की प्रतिशा) उस नवीन रचनात्मक तथा आत्सविश्वासपुर्ण 
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युग का प्रतीक है जिसे उन्होंने आरंभ कियाया। द्रौपदी तब तक अबला (दुबंल) 
रही जब तक वह रोती तथा दया की भोल माँगती रही किन्तु जब उसने 
अत्याचारियों के रक्त से न धोए जाने तक अपने केश न बाँधने की प्रतिज्ञा 
की तब वह सबला हो गयी। उसमें आत्मविश्वास के साथ-साथ ईइवर पर 
भरोसा था। यह राष्ट्रीय मक्ति के लिए संघर्षरत भारतोयों के लिए पथ- 
प्रदर्शक रहा। भारती का जन्म दिवस प्रति वर्ष ३ अक्टूबर को मनाया जाता 
है और एट्टरायापुरम स्थित भारती स्मारक हमारी राष्ट्रीय संस्कृति का 
सच्चा प्रतीक हे । 


तामिल साहित्य के विकास में कुछ पत्र-पत्रिकाओं ने भी प्रमुख योग 
दिया हैं। सबसे प्राचीन पत्र “स्ववेशसिश्रम” हे जिसका प्रकाशन जी० 
सुब्रमण्य ऐयर ने शुरू किया था। श्री ऐयर भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के 
संस्थापकों में थे। दीनसारी, दीनसणि, कालकी, आनन्द विकटन आदि 
अन्य प्रसिद्ध पन्न हें। 


इधर इस बात का खंडन करने कि तासिल संस्कृत का ऋणोी है, या 
तासिल में संस्कृत के योगदान हल्का करने की प्रवृत्ति आ गई हैँ। शद्ध 
प्राचीनता तथा शुद्ध तामिल को अपनाने की मांग को जा रही हैं । कुछ 
भी हो, तामिल साहित्य अपने निजी स्वरूप में आ गया हे । तामिल पद्य 
सीधा, तरल ओर यथायंतापुर्ण हो गया हे । गद्य भी दाब्दाडम्बर तथा वाक्य- 
बाहुलय से मुक्त कर दिया गया है और आधुनिक उपन्यास का भी प्रचलन 
हो गया हें। अब हम इस साहित्य के विभिन्न स्वरूपों पर संक्षिप्त प्रकाश 
डालत हैें। सब से अधिक माँग कथा-कहानी की हे कुप्प्र्वामी, डोरास्वामी 
तथा रंगराज सरीखे लेखकों ने पश्चिम को अधिकाँश छोटी-छोटी कहानियों 
को तामिल में ले लिया हे । कुप्पुस्वामी ने कल्पनापूर्ण तथा अनसल ने भाव- 
पुर्ण उपन्यास प्रचलित किए हें। सन्‌ १९३० से १९३६ के बीच कालकी 
सरीखे लेखकों ने संसार की सब से अच्छी कहानियों को तामिल में ले 
लिया स्व०पुदुमइप्पिटरन सर्वश्रेष्ठ कहाती लेखक थे। इनकी कृतियों में पौराणिक ._ 
कथाओं की कल्पनापृर्ण पुनरंचना तथा आधुनिक कहानियाँ हें। इनको 
कहानियाँ यथार्थतापूर्ण तथा उपवेशयक्‍्त दोनों प्रकार की हेँ। इनमें भूत-प्रेत 
को कहानियाँ तथा बेशानिक कथाएँ भो हैं। इन्होंने यथा्थंवादोी स्पष्ट भाषा 
में कहानियाँ लिखों हें ओर उनकी रचनाएं स्दंव प्रेरणायुक्त रहों। कुछ 
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लेखकों का एक अन्य वर्ग था। ये लेखक “मणिक्कोड़ी” नामक पत्रिका में, जो 
थोड़े दिनों तक प्रकांशित हुई, अपनी रचनाएँ प्रकाशित करते थें। ये लोग 
प्रचलित प्रवृत्तियों कों सन्तुष्ट करने के विरोधी थे। स्व० के० पी० राजगो- 
पालन की परम्परा तथा होली में य्रोपीयता अधिक थी। इनकी शेली एवं 
परम्परा मुख्यतः रचनात्मक भावों से सम्बन्धित थो। एन० सुन्रमण्यम 
यथाथंवादी थे ओर दुःख वर्णन तथा निन्‍्दा करने में पंडित थे। कालकी 
ऐतिहासिक उपन्यास लेखक थे । उनके उपन्यास “लिटन” का स्मरण कराते 
हैं। चक्रवर्ती राजगोपालाचारी भी प्रसिद्ध कहानी लेखक हे । अन्य प्रमुख 
लेखकों में एस० वी० वी०, ए० एस० पी० ऐयर, वी० वी० एस० ऐयर, 
आर० कृष्णम ति, के० एस ० करन्थ (विख्यात उपन्यासकार ) डा० त्रिपुरासुन्दरी 
“लक्ष्मी”, भारती तथा के० एस० बेंकटरमणो प्रसिद्ध हें' 


तामिल में प्रसिद्ध साहित्यालोचक तथा कवि भी हो गए हैँ । इनमें के ०एस० 
बेंकटरमणी सर्वश्रेष्ठ हे और वे दक्षिण भारत के टंगोर माने जाते हूँ । वे कवि, 
निबन्धकार, कहानीकार तथा उपन्यसकार हूँ । अन्य कवियों में गाँधी वादी 
“कवि रामलिंगम”, योगी शुद्धानन्द भारतो, के० एस० नरसिह स्वामी, के० 
श्रोनिवासम, जगन्नाथ ऐयर तथा कविमणि देसीकविनायगम पिहलई प्रसिद्ध हे 
तामिल लोग बहुत संगीत-प्रंमी होते हैं, इसलिए, स्वभावतः वे नाटक बहुत 
पसन्द करते हैँं। इसो लिए मद्रास के सभी नगरों मे ऐसे अभिनेता 
अधिक संख्या में पाए जाते है जो ज्योक्तिया नाटकों में अभिनय करते हें। 
सम्बन्द मुदालियर न केवल सुन्दर लेखक तथा नाटकों के अनुवादक थे अपितु 
वे नाट्यकला के सुधारक भी थे। ऐसे साहित्यिक नाटक भी लिखे गए जो 
अभिनय से अधिक अध्ययन के लिए उपयुक्त हुँ। माधवोया, एफ० जी० 
नटेसा ऐयर तथा पार्थसारथी प्रसिद्ध नाटककार है । तमिल में संस्कृत के 
प्र।चीन साहित्य तथा बंकिम, शरतचत्द्र, टंगोर, मुन्शी, खान्देकर तथा प्रसिद्ध 
यूरोपीय लेखकों के साहित्य के भी अनुवाद किए गए । परन्तु तामिल 
में वज्ञानिक, आथिकता तथा राजनीतिक साहित्य बहुत थोड़ा लिखा गया । 
अन्य लेखकों में “बारा”, टी० के० सी० मुदालियर, के० आर० श्रोनिवास 
आयंगर, पी० श्री, राइटआनरेब॒ल बी० एस० श्रीनिवास शास्त्रियर तथा 
प्रोफेसर बेयापुरी पिल्‍लई प्रसिद्ध हे तथा ये बहुरुपी लेखक हे । 


तामिल साहित्य में भी अन्य भारतोय साहित्यों जंसी प्रवत्तियाँ दिखाई 
देती है । इस साहित्य में भी कल्पनावाद तथा रहस्थयवाद से लेकर यथाथंबाव 
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ओर प्रगतिवाद तक को प्रवृत्तियाँ आई है'। इसी बीच गांधीवाद की भी प्रवृत्ति 
रही हूँ । वर्तमान युग हृदयान्वेषण करने का यूग हे। इसमें पलायनवाद, 
निराशावाद, साम्यवाद, भावुकतावाद या आत्म-विश्लेषण के दृश्य दिखाई देते 
है । लेखकों को अब भी अपना मूल हढ़ निकालना हें। विभिन्न प्राकृतिक 
तथा सामाजिक विज्ञानों पर वेज्ञानिक पुस्तकों की भारी कमी हू । अन्य प्रान्तों 
के समान यहाँ भी सन्‌ १९२० से सन्‌ १९२८ के बीच सर्वश्रेष्ठ साहित्य को 
रचना को गई । परन्तु यहाँ साहित्यिक आग अभी बुझी नहीं हैँ और तामिल 


कर की नई पीढ़ियाँ तामिल साहित्य के असर पृष्ठ लिखने का निशचय कर 
बुक हूं। 


तेलगू साहित्य 

उन्नीसवों शताब्दी में आन्ध्रों (तेलग भाषों जनता) न सांस्कृतिक पुन- 
जेन्म को उद्यात नवीन भारत की पुनरुत्यथान की इच्छा को महसूस किया। 
आन्ध्रों में कभी भी संकीणणता या पक्षपात की भावना नहीं रही । इसलिए उन 
की आधुनिक साहित्यिक जागृति में प्राचीनता, यूरोप तथा अन्य प्रान्तों के 
आधुनिक ग्रन्थों तथा लेखकों का प्रभाव दिखाई देता हु। इस नवोन पुनरुत्थान 
में विशेषत: टेंगोर तथा शान्ति निकेतन ही प्रमुख निर्माणकारी शक्तियाँ रहों । 


गोदावरी के तट पर तथा पूर्वो चालक्य नरेश राजा महेस्द्र के दरबार 
में आज से दो सहस्न वर्ष पूर्व प्रथम महान तेलगू कविता (भट्टारक की ) 
की रचना की गई थो ओर यहां से तेलग काव्य का पुनरुत्थान प्रारम्भ हुआ 
था। वहाँ वीरेसलिंगस लक्ष्मो नर्रासहम और वासुरापा कवि ने उस ज्योति 
को पुन: प्रज्बलित किया जिसे आगे चल कर वी० बेंकटराय शास्त्री, नेल्लोर 
के तिरुपति तथा बेंकट ज्ञास्त्री, गुरुज्ञादा अप्पाराव, बी० अप्पाराव, एन० 
सुब्बाराव, बासवराजू, कृष्ण शास्त्री तथा सत्यनारायण सरोखे अन्य लोगों ने 
अपनाया वीरेसलिंगसम आधुनिक आन्ध्र साहित्य (तेलग) के पिता थे और 
लोग उन्हें “गद्यटिक्कण'” अर्थात सर्वश्रेष्ठ गद्यलेखक कहते थे। वे ऐसा मार्ग 
छोड़ गये जिस पर अन्य लोग चले। सरलता, निमंलता तथा आकर्षण आदि 
उनकी गधको विद्येषताएं थों। उन्होंने दूसरी भाषाओं की कृतियों को तेलग में 
अपनाया अथवा उनका अनुवाद किया था। उन्होंने उपन्यास लिखें, तेलगू 
पुस्तकों (रचनाओं) का इतिहास लिखा, कविताएं लिखों, एक साहित्यिक 
(साप्ताहिक) पत्रिका प्रकाशित की, सामाजिक सुधारों का समर्थन किय 


बकाक 
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और नाटक, पिगल शास्त्र, विशान तथा जीवनचरित्र संबंधी अन्य पुस्तकें 
लिखी हें । उनकी प्रतिभा बहुमुखली थो और वे अपने युग के गतिशील 
व्यक्तित्व थे। उन्होंने तेलगू साहित्य को ह्रासोन्मुख प्राचोनता, पॉडित्य, तथा 
आडम्बर के बन्धन से मुक्त किया। हिन्दी के भारतेन्दु के समान वे नवीन 
साहित्यिक एवं सामाजिक जागृति के दृत बन कर आये थे। उनके मित्र तथा 
समकालीन विद्वान चित्रकमृति लक्ष्मीनरसिंहम ने, जो आधुनिक तेलगू नाटक 
तथा उपन्यास के जन्मदाता हे, उनकी योग्य सहायता की थी । 


परन्तु हिन्दी में जो काम महाबीर प्रसाद द्विवेदी ने किया हैँ वह काम 
तेलग में गुरुज्ञादा अप्पाराव तथा गिड॒ग्‌ राममूर्ति पास्तुल ने किया। अप्पाराब 
ने नाटक के नए रूप तथा नई पदरचना को प्रचलित किया और गिडग्‌ ने 
आधुनिक तेलगू लेख-कला की नींव रखी। स्क्ठ-कालेजों को पाठय पुस्तकों 
में जो पुरानो पॉडित्यपूर्ण तथा समझ में न आनवाली भाषा प्रचलित थी 
उसके विरुद्ध गिड़ग ने विद्रोह किया। पुराने लोगों द्वारा हतोत्साहित तथा 
कभी-कभी पराजित होते हुए भी थे अपने पथ पर चलते रहे और सन्‌ 
१९३०-३५ तक उन्हें अपन प्रयत्न में अद्भूत सफलता मिली जिसके प्रतीक के 
रूप में सन्‌ १९३३ में बरहमपुर में नव्य साहित्य परिषद को स्थापना हुयी । 


आधुनिक तेलग काव्य में विश्वनाथ सत्यनारायण का स्थान सबसे आगे 
है। वे तेलग के मंधिलोशरण हें। उनकी कविता में चयन और संयम का 
आकर्षण है, उनकी भाषा निर्मल, सीधी और सरल हे तथा उनकी कविता 
सुरीली हूं। वे तेलग काव्य की सबसे सुन्दर परम्परा के प्रतीक है। लोक-गीत. 
भी अत्यधिक प्रचलित हो गये हें ओर इस क्षेत्र में एन० सुब्बाराब ने बहुत 
ख्याति प्राप्त कर लो हे। हिन्दी काव्य में जो स्थान निराला का हूँ वही 
स्थान तेलग्‌ में श्रीरंग श्रीनिवासराव का हे। इन्होंने कविता में नवीन 
स्वतंत्रता को प्रारम्भ किया हुँ। अन्य प्रसिद्ध कवियों में तिरुपति-बेंकटेबबर 
कावल (तेलग काव्य के अस्विन कुमार) हें जिन्होंने अतोतकाल की स्वतंत्र 
परम्पराओं को पुनर्जीबित किया तथा उन्हें आर० सुब्बाराव कृष्ण शास्त्री, के० 
वेंकटेबवर तथा राव पिंगलो लक्ष्मीकान्तम के लिए संभव बनाया। इन लोगों 
नें तेलगू में गीत-काव्य का बाहुलल्‍यथ कर बिया। बेंकट पी० काबुल तथा 
रामा प्रोल ने आन्धु में टंगोर की काव्य-परम्परा को प्रचलित किया। 
रानू १९३० से १९३८ के बीच कुछ युवक कवि हुए जो “साहिति 
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समिति” के सदस्थ थे। इन कवियों ने नयी शैलियों का प्रचार किया। 
इन कवियों के नेता टो० शिवशंकर शास्त्री थे। अन्य कवियों में आर० 
बी० एम० जी० रामाराव बहादुर, जी० वी० शोषशास्त्री तथा उन्हों के 
गाँव के कवि प्रोह्ाट्र प्रसिद्ध हें। सन्‌ १९१५ से १९३५ तक का समय 
लेलग्‌ काव्य का “पेरीक्लियन युग” था और इस अवधि में तेलगू काव्य 
अपने उच्चतम स्तर पर जा पहुँचा था। आत्मा सम्बन्धी कविता का इस 
अवधि में प्रभुत्व था। आनन्द एवं श्ञोक के उदगार, प्रेमी के प्रेम के उद्देश्य 
को आदहां रूप देना, प्रेमी के मस्तिष्क एवं आत्मा के भावों का प्रभाव- 
पूर्ण वर्णन आधुनिक तेलगू काव्य के मुख्य तत्व थे। वतंमान महायुद्ध ने 
वृष्टि-शक्ति में बहुत बड़ा परिवर्तन कर दिया हू। प्रभाववाद तथा 
अतिरिक्त यथार्थवाद का प्रचार हो गया हे । श्रीरंगम तथा रुक्मिणिनाथ 
सरीखे लोगों को रूस ने आकर्षित कर लिया हे। म॒कत छन्‍्द का खूब 
प्रयोग किया जा रहा हैँ । नव-प्राच्नीनतावादी कवियों में जोशुआ प्रसिद्ध हें 
जिनकी कविताएं हिन्दी के बच्चन का स्मरण कराती है । 


कविता के अतिरिक्त उपन्यास, नाटक तथा साहित्यालोचना का भी 
विकास हुआ । आलोचकों में बहुमुखी प्रतिभायुकत सत्यनारायण के अतिरिक्त 
शिवशंकर शास्त्री, नारायण राव, रामक्ृष्ण राव तथा क्रृष्ण शास्त्रो प्रसिद्ध हें। 
अप्पाराब ने सामाजिक, निवासराय ने ऐतिहासिक विषयों पर नाटक लिखें। 
डी० एल० राय के नाटकों के अनुवाद भी तेलग नाटक-साहित्य में 
महत्वपूर्ण हें। 

तेलग साहित्य में श्री जी० बेंकटाचठम का वही स्थान हू जो कि 
फ्रांस में मोपासाँ का है। वे क्रांतिकारी लेखक हें और स्त्री-पुरुष समानता 
में उनका विश्वास है। वे नाटककार तथा कहानीकार दोनों हें। श्री उन्नव 
लक्ष्मीना रायण के उपन्यास प्र॑ंमचन्द्र की याद दिलाते हें। “चिन्ता” कहानी 
लेखकों के राजा हें। श्रीरंगम निवास प्रगतिवादी दल के हेँं। गोपाल रेड्डी 
ने टेगोर के नाटकों का अनुवाद किया हूँ । 


इस प्रकार, तेलग्‌ साहित्य की कहानी भो अन्य भारतोय साहित्यों की 
कहानी जेसी ही हें। आसामोी, कन्नड़, संथलो, मलयालम, उड़िया, सिधी, 
पंजाबी आदि अन्य भाषाओं में भी इसो प्रकार प्रगति हुयी । सभी प्रकार 
की अन्तर्ँ्रान्तीय तथा पश्चिमी प्रवृत्तियाँ इस देश के समस्त साहित्य में 
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आ गयीं । इस समय अन्य साहित्य के समान तेलगू में भी निराशाबाद तथा 
प्रयोगवाद का प्रभाव हे। भविष्य कंसा होगा यह कोई नहीं बता सकता । 


संस्कृत साहित्य 

आधुनिक काल में मुख्यतः, संस्कृत साहित्य में अनुसंधान पर जोर 
दिया जाता रहा। इसका अध्ययन करने, इसका विकास करने तथा इसे 
जनता को भावना एवं आधुनिक रुचि के अनुकल बनाने को मुख्य प्रवृत्ति 
रही हे। और आजकल लोग संस्कृत को आधुनिक रूप देने की आवश्यकता 
को महसूस कर रहे हें ताकि इसके अपरिमित सॉस्क्ृतिक कोष का व्यापक 
क्षेत्र में प्रचार किया जा सके । 


परन्तु इसका अर्थ यह नहीं हे कि संस्कृत मत भाषा हो गयी हे । हमारे 
अधिकांश स्कूल-कालेजों में यह पढ़ाई जा रही हैँ ; अनुसंधान-कार्य हो 
रहा है ; पंडित संस्थाएं, गुरुकुल, पाठशाला आदि में इसकी विशेष शिक्षा 
दी जाती हे और स्वतंत्रता के बाद से यह अन्य भारतीय भाषाओं के लिए 
प)रिभाषिक शब्द तथा अन्य प्रकार के शब्दविन्यास तेयार कर रही हैं। 
यह भाषा-विज्ञान का मुख्य आधार, भारतीय दर्शन तथा प्राचीनतावाद का 
मुख्य (मूल) स्रोत तथा रस, अलंकार आदि साहित्यिक विचारधाराओं का 
आधार हूें। केवल इसी भाषा में साहित्य के सूत्र, कहावत आदि खरूपों के 
स्थिर करने की अद्भुत प्रतिभा हैँ। यह भारत के भिन्न-भिन्न प्रदेज्ों के 
प्राच्य-विद्या के विद्वानों के समागम का माध्यम भी हुँ। इसके अध्ययन 


तथा अनुसंधान से अतीत को कई ऐतिहासिक एवं सॉस्कृतिक समस्‍्याएँ 
काफी ह॒ृद तक हल हो सकेंगी। 


आधुनिक यग में, संस्कृत में, सबसे महत्वपुर्ण अनुसंधान-कार “भंडारकर 
रिसर्च इंस्टीट्यूट आफ पुना” ने किया हें। इस इंस्टीट्यूट की स्थापना 
डा० रामकृष्ण गोपाल भंडारकर (१८३७-१९२५) के नाम पर सन्‌ १९१७ 
ई० में हुयी थी। अखिल भारतीय प्राच्य सम्मेलन भो, जो १९१९ से 
' प्रारंभ हुआ, इसो के साथ सम्बन्धित हें । डा० भंडारकर सबसे प्रसिद्ध प्राच्य 
शास्त्रियों में थे और काशोीनाथ तज्यम्बक तंलंग (१८५०-९४) के साथ 
उन्होंने संस्कृत के प्राचीन ग्रंथों के अनुसंधान के क्षेत्र में नेतृत्व किया हें । 
भंडारकर इंस्टीट्यूट ने १३० से अधिक ग्रंथों को प्रकाशित या सम्पादित 
किया हुं। ओर इस समय इनमें से दो प्रमुख तथा बृहत ग्रन्य 'इंडिक स्टडीज” 
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तथा “सम्पूर्ण महाभारत का आलोचनात्मक सम्पादन” हूँ । इंडिक स्टडीज़ 
भाषा विज्ञान को कई शात्राओं में २५ वर्ष की अवधि (१९१७-१९४२) 
में भारत में तथा बाहर किये गये अनुसंधानों का संकलन है । इन अनु- 
संधानों को डा० दान्डकर ने अधिकार पूर्ण रूप में घोषित किया था। 
संस्कृत को हस्तलिपियों की एक सूचो भी प्रकाशित को जा रही हू। इस 
इंस्टीट्यूट में भारत तथा विदेशों के अनुसंधान के छात्रों (२९८४८४८॥ 
७८॥०।9। ) को अनुसंघान सम्बन्धी सुविधाएँ मिलती हे और उनको अनु- 
संधान करने के अवसर दिये जाते हें। 


प्राच्य-विद्या संबंधी अन्य संस्थाएँ भी हें जिनमें अनसंधान कार्य होता 
है । कुछ ऐसी नयी संस्थाएं भी स्थापित की गयी हूँ जिनमें प्राचीन हस्त- 
लिपियों के अध्ययन तथा एतिहासिक सामग्रियों के संग्रह के लिए राजस्थान 
पुरातत्व मन्दिर, संस्कृत अध्ययन की उन्नति के लिए मिथला इंस्टीट्यूट, 
भाषा विज्ञान सम्बन्धी अध्ययन के लिए के० पी० जायसवाल रिसच इंस्टी- 
ट्यूट, तथा होशियारपुर के वंदिक संशोधक मंडल तथा विः्वेव्वरानन्द वंदिक 
रिसंच इंस्टीट्यूट प्रसिद्ध हे। मिथिला इंस्टीट्यूट तथा के० पी० जायसवाल 
रिसच इंस्टीट्यूट बिहार में हें। इनके अतिरिक्त भारत के विश्वविद्यालयों 
से सम्बन्धित संस्कृत विद्यालय तथा शिक्षा-संस्थाएँ भी हे जहाँ संस्कृत का 
अध्ययन एवं अनुसंधान कार्य होता हे । 


अनुसंधान के साथ-साथ समस्त विषयों में संस्कृत के पाठकों को भी 
आधुनिक ज्ञान दिया जा रहा हूँ और साहित्य के विभिन्न अंगों पर नए 
साहित्यिक ग्रंथ भी लिखें जा रहे हें। इस संबंध में कुछ प्रसिद्ध व्यक्ति 
तथा उनके कार्य उल्लेखनीय हेँं। कविराज गणराज सेन सानव-शरीर- 
रचना पर संस्कृत में ग्रंथ लिख रहे हें जिसमे आधुनिक शरीर-विज्ञान पर 
विशेष प्रकाश डाला गया हु। महाराष्ट्र के वासुदेव शास्त्री अभ्यंकर, 
कलकत्ता के अनन्तकृष्ण शास्त्री, आन्भ्र के वेंकटरत्नम पान्तुल तथा मंसुर के 
लक्ष्मीपुरम श्रीनिवासाचार्य ने भारतीय तथा पह्चिमी दर्शनों के विभिन्न 
स्वरूपों पर टिप्पणियाँ लिखी हूँ। भतखंडे ने संगीत पर प्रसिद्ध ग्रंथ लिखे 
हैं। जोधपुर के पं० विश्वेश्वनाथ राव ने परिवर्तित सामाजिक स्थिति के 
अनुकूल नया विधान (क़ानून) लिखा हूँ। ये दोनों तथा भद्रास विश्वविद्यालय 
के डा० राधघवन अन्य प्रसिद्ध लेखक हूँ। मेलकोट के कवि तथा नादूथकार 
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जग्गू बकुलभूषण कवि, नत्दृकावेरी (तंजोर) के नारायण श्ञास्त्री (१८६०- 
१९११), बनारस हिन्दू विश्वविद्यालय के पं० रामावतार शर्मा, सव्रास के 
कुलपति कुप्पुस्वामी शास्त्रियर तथा कुम्भकोनम के कृष्णमाचार्य सरोखे लोगों 
ते मौलिक पुस्तक लिखी हैं। कहा जाता है कि नारायण ज्ञास्त्री ९२ नाटकों 
के लेखक हें और पं० रामावतार वर्मा ने भारत का छन्द सम्बन्धी इतिहास 
लिखा हुँ। कृष्णमाचार्य ने विभिन्न विषयों पर विद्वतापृर्ण तथा प्रवाहपूर्ण 
गद्य में अपने आधुनिक विचार प्रकट किये हूँ। मेसुर की प्रसिद्ध लेखिका 
पं० क्षमाबाई राव सरोखी महिलाएँ भो सरलता से संस्कृत में लेख, पुस्तक, 
कविता आदि लिखतो हूँ। 


संस्कृत की अनेक प्रसिद्ध पत्र-पत्रिकाएँ भो प्रकाशित होतो हें जिनमें 
कलकत्ता की संस्कृत साहित्यपरिषद्‌ पत्रिका, संस्कृत महापाठशाला मंसूर 
की त्रेमासिक पत्रिका, बिहार संस्कृत एकेडमी की संस्कृत संजोवनम 
तथा अयोध्या (उ. प्र.) की “ संस्कृतम ” आदि पत्रिकाएँ उल्लेखनोय हें। 
केन्द्रीय सरकार तथा समस्त राज्यों को सरकार संस्कृत-शिक्षा की प्रगति 
के लिए आथिक सहायता द॑ रही हूं और उत्तर प्रदेश में संस्कृत विह्व- 
विद्यालय स्थापित करने के अतिरिक्त अन्य योजनाएँ तेयार की जा रही 
हैं। इस प्रकार संस्कृत साहित्य का उत्पादन निरन्तर जारी हैँ और 
इसका बहुत सम्मान किया जा रहा हूँ।' 


अंग्रेजी साहित्य 

अब हम भारतोय लेखकों हारा रचित अंग्रेजी साहित्य का वर्णन करते 
हं। इस साहित्य को भारत-आऑग्ल या भारत-अंग्रेजी ([7700-/॥774॥ 
0० ॥7000-4772!450) साहित्य कहा जाता हे और इसकी तुलना ऑरल- 
भारतीय-साहित्य, जो अंग्रेजों या पर्चिमी विद्वानों द्वारा भारतीय विषयों 
पर लिखा गया हे, से की जातों हें। पिछले अध्याय में हम इस विषय 
. पर प्रकाश डाल चुके हे। अतः, यहाँ हम केवल इसकी मुख्य प्रवुत्तियों 
पर संक्षिप्त प्रकाश डालेंगे । 


भारत-ऑग्ल साहित्य का आरम्भ काफी पहले हुआ था। आरम्भ में 
गद्य लिखा गया ओर पत्र-पत्रिकाएँ, पत्र-संग्रह, स्मरण-पत्र (रोशनामचा), 
अंग्रेली अनुवाद आदि लिखे गए। किन्तु जोन्स, लेडन, डेरोजियो, मेरेडिय 
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पार्क र, लेस्टर रिचार्डसन, एडविन अर्नाल्‍ड, लायल, ट्रेगो बेब, लारेन्स होप, 
तथा विलियम वाटरफोल्ड सरीखे ऑग्ल-भारतीय लेखकों ने भारतीयों को 
कविताएं लिखने को प्रेरित किया । इसमें भी “दत्तों' और “धघोषों” 
के परिवारों के साथ बंगाल ने नेतृत्व किया। तोरु दत्त प्रथम कवियित्री 
तथा भारत की कोट्स थों। “एन्डोन्ट बलेड्स एंड लीजेन्ड्स आफ हिन्दु- 
स्तान'” नामक उनको प्रसिद्ध पुस्तक उनकी मृत्यु के बाद प्रकाशित हुई। 
इनको मृत्य्‌ २१ वर्ष की अल्पायू में ही हो गयो जिससे इस साहित्य की 
बड़ी भारों क्षति हुयी । अन्य दत्तों में आरु दत्त, दशिचन्द्र दत्त, रमेशचन्द्र 
दत्त तथा माईकेल मधुसूदन दत्त उल्लेखनीय हें। इसी प्रकार घोष परिवार 
में सनमोहन तथा श्री अरविन्द प्रसिद्ध हें। इन सब लखकों ने यह सिद्ध 
कर विया कि भारतवासी अंग्रेजों में रचनात्मक रूप में लिख सकत हें। 
इनके बाद भारत के राजकवि रवीन्द्रनाथ टेगोर तथा “भारत को बुलबुल” 
(भारत कोकिला) सरोजिनी नायडू के नाम इस क्षेत्र में प्रसिद्ध हें। टेगोर 
ओर नायड्‌ को रचनाएं इतनी अधिक विख्यात हूँ कि उनका वर्णन अना- 
वदयक हूंँ। टंगोर और नायड्‌ के प्रशंसक सहस्नों की संख्या में हें और 
इनके नाम पर हजारों संस्थाएं स्थापित हें। के० एस० बकटरमणी, जो 
दक्षिण भारत के टेगोर कहे जाते हूं, सरीखे विद्वानों न॑ इनके बनाए हुए 
पथ का अनुकरण किया। 


अन्य प्रसिद्ध कवियों सें फंकिणी, हरीद्धनाथ, चट्टोपाध्याय, रासास्वासी 
शास्त्री, मंगलोर के प्रिन्सिपल चेत्त्र, पी० शोषाद्रि, बंगाल के शहीद 
सुहरावर्दी तथा हुमायें कबीर, गोआ के जोज़ञेफ फर्टाड़ो और मेनज़िस, 
प्रि० एन० बो० थदानी, संजिरी एस० ईवश्वरन्‌ू, खबरदार, के० डी० सेठना 
और दिलीप कुमार राय उल्लेखनीय हेँ। यहाँ पर यह बतः देना उचित 
हैं कि अधिकांश भारतीय लेखकों ने काव्य की कला का पूर्ण ज्ञान प्राप्त 
करने का कष्ट नहीं उठाया। परिणाम स्वरूप वे केवल बहुरूपी लेखक 
रह गये। 


नाटक और कहानो के क्षेत्र में भी कुछ प्रसिद्ध लेखक हें। नाटक 
सामान्यतः साधारण ढंग के हूँ। नाठककारों में टेगोर, ए० एस० पी० 
एयर, बी० वी० श्रीनिवास आयंगर, फेज्ञी-रहामीन, जे० भट्ट, वी० एन० 


9०.६ 


भूषण तथा जें० डो० मेनजिस प्रसिद्ध हें। कथा-साहित्य में “गोरा”, 
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“दि रेक, “दि होम'' तथा “दि वल्ड” सरीखे टेगोर के उपन्यासो' जंसी 
अच्छी रचनाएँ हें। “हंग्री स्टोन्स”, या “माशी”” जंसी टंगोर की अन्यान्य 
कहानियाँ भी महत्वपूर्ण हें। के० एस० बेंकटरमणी एक अन्य दिलचस्प 
उपन्यासकार हूँ। उनको दृष्टि-शक्ति (कल्पना-शक्ति) बड़ी तीदवण थी। 
ग्राम्य-जोवन के लेखक शंकररास महान कलाकार हूं। इनका गद्य सरल, 
प्रभावपृर्णं तथा स्पष्ट हे । जो० के० चेत्तर तथा एस० के० चेत्त्र दोनों 
भाई चतुर कहानो-लंखक हें। मस्तो बकटेश आयंगर ( कन्नड़) प्रसिद्ध 
उपन्यासकार तथा कवि हुँ। आजकल मुल्कराज आनन्द तथा आर० के० 
नारायण के उपन्यास यूरोप तक में विख्यात हें। आनन्द पुजीोवादी समाज 
की भर्त्सना करने के उद्देश्य से लिखते हे और व पददलितों की दशा का 
सच्चा चित्रण करते हुं । “कली” तथा “दि अनट्यबिल' नामक उपन्यासों 
में उन्होंने ऐसा हो चित्र प्रस्तुत किया ह्‌। नारायण उपदेशक नहां 
किन्त्‌ उज्ज्वल कलाकार हें। अन्य उपन्यासकारों में पंचपाकेश ऐयर, 
शान्ता देवी, सीता देवी, चिन्तामणि, अहमद अली तथा राजाराब 
प्रसिद्ध हूँ । 


साहित्यालोचना, जीवन चरित्र तथा निबन्ध लेखक के क्षेत्र में, एन० 
के० सिद्धान्त, डा० अमरनाथ झा, प्रोफंसर बी० के० अयप्पन पिल्‍लई, डा० 
के० आर० श्रीनिवास आयंगर, प्रोफसर एन० भट्टाचायं, डा० सी० नारायण 
रेनन,. डा० अमिय चक्रवर्ती, के० स्वामीनाथन तथा श्री अरविन्द सरोख 
प्रसिद्ध साहित्यालोचक; के० ईश्वरदत्त, प्रो० पी० ए० वाडिया, प्रो० के० 
आर० एस० आयंगर, महात्मा गाँधी तथा जवाहर लाल नेहरू प्रसिद्ध 
त्रीवन चरित्र लेखक तथा सुब्रमण्य ऐयर, रमण एवं चटर्जो, सच्चिदानन्द 
सन्‍्हा, के० सी० राय, सी० वाई० चिन्ताभणि, एन० सी० केलकर तथा 
कै० नटराजन प्रसिद्ध निबन्धकार तथा पत्रकार हे। “हिन्दू” के एस० बी० बी० 
गरूस्वामी तथा के० ईश्वरदत्त हास्य रस के प्रसिद्ध लेखक हूँ । दाशनिक तथा 
ग्रासिक विषयों के लेखकों में स्वामी विवेकानन्द, श्री अरविन्द, एस० 
एर्धाकृष्णन, डा० एस० एन० दास गुप्ता तथा सोफिया वाडिया प्रसिद्ध हे। 
[तिहास के क्षेत्र में सर यदुनाथ सरकार, के० एम० पणिक्कर, सरदेसाई 
था राधाकुमुद म॒कर्जोी तथा अर्थंशञास्त्र में वकील तथा राधाकमल मुकर्जो 
स्रिद्ध हे । देश में ऐसो कई संस्थाएँ भी हें जो हमारी सॉस्कृतिक 
ग़वदयकताओं को पूति करती हें, इनमें “सर्वेन्‍्ट्स आफ इन्डिया सोसाइटी, 


[ ४५५ | 


(इंडिया), आल इंडिया प्रोग्रेसिव राइटर्स एसोसिएशन, गंगानाथ झा रिसर्च 
इंस्टीट्यूट (इलाहाबाद), इंडियन इंस्टीट्यूट आफ कल्चर ( बंगलोर ), 
इंस्टीट्यूट आफ फिलासफी अमलनर (पूर्वाखानदेश ) तथा नागरी प्रचारिणी 
सभा बनारस प्रसिद्ध हें । अब हम भारत-आँगल साहित्य के सर्वश्रेष्ठ प्रति-भावना 
को व्यक्त करने वाले श्री अरविन्द की कुछ रचनाओं (कृतियों ) पर प्रकाश डालते 
हैं। श्री अरविन्द भी सबसे अधिक बहुमुखी, सबसे अधिक चमकोले तथा 
अंग्रेजी कविता के सर्वाधिक सफल लेखक और अंग्रेजी गद्य के सवंश्रेष्ठ पंडितों में 
हैं ।/' श्री अरविन्द की मुख्य कृतियाँ (गद्य में) “दिलाइफ डिवाइन,' 
“हसेज्ञ आफ दि गीता”, “दि सिन्थेसिस आफ योग,” “दि फ्यूचर पोएट्ी,” 
“दि हुयूमन साइकिल,” “दि आइडियल आफ हा मन यूनिटी” तथा ए 
डिफेन्स आफ इंडियन कल्चर” एवं पद्य में “कलंक्टेड पोएम्स एंड प्लेज्ञ ” 
(दो भाग), “सावित्री” तथा कुछ फ्टकर रचनाएं हें। 


श्री अरविन्द काफो. समय तक इंगलेड में रहे थे और वे लंटिन, ग्रीक 
आदि कई यूरोपीय भाषाओं के विद्वान्‌ थे। बड़ोदा म॑ अंग्रेजी के प्राध्यापक के 
रूप में वे (भारत में) निरंतर साहित्य-सेवा करते रहे थे । इन कारणों से बे 
ईश्वरीय शक्ित प्राप्त गद्यतेखक हो गये थे । वे भाषा के जन्मदाता पंडित 
हैं; वयोंकि वे शब्दों को संक्षिप्त रूप तथा उदारतापुर्वंक बिखर देते हैं; 
वे देखने में वाक्यचपल तथा प्रभाव में पक्के हें; और इतने पक्के साहित्यिक 
कलाकार हेँ कि उनकी कला में सदेव कला का मूल निहित रहता हे और 
उनको कला सुन्दर ढंग से बनाए गए हीरे के समान रहती हूँ ।” “अपन 
विचारों को प्रकट करने का श्री अरविन्द का विशेषतापुर्ण साधन कविता तथा 
उसकी इतनो सुन्दर एवं प्रभावपुर्ण शली हैँ जिसे देख कर बर्टन, ब्राउन, लूम्ब 
तथा हंन्‍्डर सरीखे अंग्रेजी के विद्वानों का स्मरण हो आता हे ।” इनकी 
रचनाओं में पेंच और सन्तुलन, रंग और रूपक, तीक््णता तथा व्यंग, बृढ़ता 
और तीदक्ष्णता हे। यहाँ पर हम उनको कुछ पंक्तियाँ उद्धृत करते हेंः-- 
ऐसी कौन सी नयी वस्तु हूँ जिसे अभी हमें प्राप्त करना हूँ ! प्रेम, क्योंकि अभी 
तक हमने केवल घणा तथा आत्म-तोष प्राप्त किया हूँ; ज्ञान, क्योंकि अभो 
तक हमने केवल भूल, बोध ओर विचार प्राप्त किया हें; परमानन्द, क्योंकि 
अभी तक हमने केवल आनन्द, कष्ट और उदासोनता प्राप्त को हें; शक्ति, 
क्योंकि अभी तक हमसे केवल बुबंलता ओर प्रयत्न तथा पराजित विजय पाई 
हूँ; जोवन, क्योंकि अभी तक हमने केवल जन्म, वृद्धि ओर मुत्यु को प्राप्त 
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किया हूँ; एकता, क्योंकि अभी तक हमने केवल युद्ध सम्मिलन को प्राप्त किया 
हूँ । एक शब्द में, अपने को पुनः देवी प्रतिमा के रूप सें बनाने के लिए, 
देवता ।” * श्री अरविन्द उस प्रश्न का उत्तर देते हुए जो अनातोले फ्रान्स के 
प्तु)शार 00० $07” में ब्रोटियोक्स हारा ईद्बर के सम्बन्ध में किया हें 
कहते हें वह प्रइन हस प्रकार हें::- “यदि ईश्वर ब्राई का निवारण कर सकता 
तो वह ऐसा कर देता, किन्तु वह ऐसा न कर सका, या वह ऐसा कर सकता था 
किन्तु उसने किया नहों, या न वह कर सकता था और न उसने किया या 
वह कर सकता और कर देता । यदि वह कर देता पर कर न सका, तो 
इसका अर्थ हे कि वह पुरुषत्वहीन हे; यदि वहु कर सकता था पर करता 
नहीं, इसका अर्थ हे कि वह हठीला है; यदि वह न कर सकता हैँ और 
न करता है तो वह पुरुषत्वहीन और हठीला हे; यदि वह कर सकता 
है और करता हे, तो वह संसार में (पृथ्वी पर) ऐसा क्‍यों नहीं करता ? 
“(श्री अरविन्द उत्तर देते हे)” कहा जाता हे कि ईश्वर अनातोले के 
पास आया उसने कहा--“'में कहता हूं, अनातोले, कि तुम जानते हो कि 
तुमने अच्छा खासा मज्ञाक किया हे; लेकिन मेरे न हस्तक्षेप करने का 
एक अच्छा खासा कारण हें। तक़ आया और उसने सुझसे कहा--देखो, 
तुम दुनियाँ को यह धोखा क्‍यों देते हो कि तुम्हारा अस्तित्व हूँ । तुम 
जानते हो कि न तो तुम हो ओर न कभी रहे, या यदि तुम हो भो तो 
तुमने अपनी सूछ्टि का ऐसा गड़बड़ कर रखा हुँ कि अब हम तुम्हें सहना 
नहीं कर सकते । हम यदि तुम्हें अपने रास्ते से निकाल दंगें तब इस 
पृथ्वी पर सब कुछ ठोक हो जायगा । इस पर मेंने जवाब दिया--मेरी 
पुत्री विज्ञान और सेने आपस में यह ॒त॑ किया कि सृष्टि का प्रधान 
सनष्य सम्मानित रूप में, स्वतंत्र और समान रूप से, भाई-भाई के रूप 
और प्रजातांत्रिक ढंग से अपनी गाड़ी चलायेगा, वह अपने को छोड़ कर 
किसी पर भी निर्भर नहीं रहेगा, दुनियाँ में कोई भी चीज़ उससे महान 
न होगा“? अधिकाँशतः, लगभग वसा ही हुआ, अनातोले, और में 
इससे इतना अधिक प्रभावित हो गया'“''''कि मेने त्रत्त सब कासम-पाम 
करना छोड़ दिया और अवकाश ले लिया''***किन्तु में यह क्‍या सून रहा 
हैं ? मुझे ऐसा प्रतीत नहीं होता कि तक ने विशान की सहायता से 
भी अपने कथन के अनुसार कार्य किया हें । ओर यदि नहीं, तो क्यों 
नहीं ? क्‍या इसलिए कि उसने करना नहीं चाहा या इसलिए कि बहु कर 
नहीं सका ? या इसलिए कि न उसने चाहा ओर न यह कर सका ? 
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या इसलिए कि वह करना चाहता था और कर सकता था पर किसी 
कारण से नहों किया ? और में बताता हूँ अनातोडे, कि तक और 
विज्ञान की सन्‍्तानों-राज्य, ओऔद्यौगिकवाद, पृजोबाद तथा अन्य--को 
अद्भुत दशकल हूं; य॑ ब॒द्धि की समस्त शक्तियों तथा विज्ञान के समस्त 
हस्त्रास्त्रों एवं संगठनों से सुसज्जित भयंकर दानथ सरीखे दिखाई पड़ती हें। 
फिर भी ऐसा मालूम पड़ता हे कि राजाओं और धर्मों के अधीन मानवता जितनी 
स्वतंत्र रही उससे. अधिक स्वतंत्र इसके अधीन नहीं रही !! यह कया हो 
गया ? या, क्‍या यह सम्भव हे कि तर्क सर्वश्रेष्ठ और अजेय नहीं है और 
इसने अपना गड़बड़ उससे भी अधिक कर रखा हे जितना में स्वयं कर 
सकता था ।”* 


उक्त पंक्तियों में कितनी उपहासपूर्ण तथा व्यंगपृर्ण कहानो 
चित्रित ह। 


काव्य--भावी काव्य-में श्री अरविन्द बेजोड़ हें। वे काव्य को भावी 
काव्य कहते थे। उनके अनुसार भावी काव्य हमारे महानतर, पूर्ण तथा अपरि- 
मित अस्तित्व का सुरीला उच्चारण तथा आवाज्ञ होगा और वह हमें दृढ़ तथा 
अपार ज्ञान, अध्यात्मिक तथा जीवनदायक आनन्द के बुहत श्वाँस को 
हक्ति देगा। काव्य-क्षेत्र में श्री अरविन्द ने तोन अनुपम तथा अनोखी 
बस्तुएँ प्राप्त की थीं । “प्रथमतः, उन्होंने अनेकानंक अतुकान्त कविताएँ 
लिखी हं--इस प्रकार के कवि उंगलियों पर गिर्न जा सकते हें । कुछ वर्षों 
पूर्व प्रकाशित “कलेक्टेड पोएम्स एंड प्लेज्ञ” को कम से कम ५,००० पंक्तियों 
मे अद्भुत तथा अनुपम सौन्दर्य एवं शक्ति हे । इन पंक्तियों ने उन्हें “कीट्स” 
की श्रेणी में पहुँचा दिया है । बुहृत वीरगाथा “सावित्नी” में लगभग २५,००० 
पंक्तियों की अतृकान्त कविता हूँँ। यह चमत्कारपूर्ण काव्य ह. और इसने 
श्री अरविन्द को सर्वश्रेष्ठ (चोटी के) कवियों की पंक्ति में पहुँचा दिया हे । किन्तु 
असाधारण बात यह हूँ कि इन पंक्तियों म॑ ऐसे माध्यम से की गई सफल रचना 
है जिसे अंग्रेज कवि तक नहीं पा सके थे। वह माध्यम हैँ संख्याबद्ध पद-रचना 
(१०४४४६४0४८ 77200८) । तीसरी विशेषता यह हूँ कि उन्होंने न केवल विचित्र 
छन्द को ही प्रकट किया हूं अपितु प्रेरित चेतनता, जिसके हम अभी तक अभ्यस्त 
है, को सीमा के परे काव्यमय जीवन को नग्न रूप में प्रस्तुत कर दिया हे'*** 
श्री अरविन्द काव्य के नये “वंदिक तथा औपनिषदिक युग के ” स्रष्ठा हूँ” 


शी 
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आयंगर ने भी यह लिखा हे कि “छंदों के कारोगर के रूप में श्री अरविन्द 
भारत-आपग्ल साहित्य में बेजोड़ हें" और “ईट्स” (१८४४५) का कथन 
है कि अरविन्द अंग्रेजी में रचनात्मक रूप में लिखने वाले एकमात्र भारतीय 
कवि थे! । 


अतः, यह कहा जा सकता हुँ कि श्री अरविन्द के साथ ही भारत-ऑग्ल 
साहित्य अपनी किज्ञोरावस्था को पार कर के पूर्ण युवा हो गया था । इस 
साहित्य के विषय में प्रोफेसर एन. के. सिद्धान्त ने जो विचार व्यक्त किए 
हैं वे विचारणीय हें :--“'परन्तु, जहां तक योग्यता एवं विद्येषता का प्रदन हूं, 
यदि विदेशों के आलोचकों द्वारा निर्धारित स्तरों की दृष्टि से हम अपने 
साहित्य पर विचार कर, तो, मेरा विश्वास हूं कि हमारे लिए डरने को कोई 
बात नहों है // आधुनिक भारतीय साहित्य के विकास का अध्ययन हो चुका 
हू । अब हम भारत के वेज्ञानिक विकास का वर्णन करते हें । 


आधुनिक भारत में विज्ञान 
प्राचीन काल में भारत में वज्ञानिक ज्ञान का खूब विकास हुआ था, 
परन्तु, मध्यकाल में, इस ज्ञान की प्रगति अवरुद्ध हो गई थी। इसके कारण 
ये थे :---इस देश के बहुसंस्यक स्वतन्त्र नहीं रह गए थे, राजकोय संरक्षण 
नहीं था, तिदेशी आक्रमण हो रहे थे तथा देश के अन्दर गड़बड़ी हो रही थी, 
प्राचोन जीवन शक्ति समाप्त हो गई थो, सनन्‍्यासवाद आ गया था ओर भौतिक 
सुख के विषय में चिन्ता करत की अनिच्छा पंदा हो गई थी, विदेशी शासन 
के विरुद्ध रक्षात्मक यन्त्र के रूप में भक्तिवाद प्रचलित हो गया था, फ़लस्वरूप 
अन्य हित उपेक्षित थे, विदेशी-यात्राओं पर रोक लग गई थी और इसके 
फलस्वरूप हमारा उस बंशानिक प्रगति से सम्पर्क नहीं रह गया था जो पद्चिचम 
में हो रही थी, तथा सामन्‍्तवादी सामाज्यवाद का विकास जिसने सारी शक्ति 
ओर प्रतिभा को केन्द्रित कर लिया था ओर शक्ति ही सब की पूज्य हो 
ग़ई थी। 


किन्तु पश्चिम से हमारा जब सम्पक हुआ तब उसने हमारी उत्सुकता 
को जागृत कर विया और उसी ने भारतीय बंज्ञानिक प्रगति के पुनर्जन्म को 
उत्तेजित किया। फिर भी १९ वों शताब्दी तक वंज्ञानिक प्रगति महत्वपूर्ण 
नहीं थी, क्योंकि राज्य का संरक्षण नहीं था। लेकिन व्यक्तिगत प्रयास का 
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अभाव नहीं था और यह दिखाया जा चुका हे कि भारतीयों में विज्ञान की भी 
प्रतिभा हु। प्रथम महान वेज्ञानिक जगदीशचन्द्र बोस ने सन्‌ १८९६ में छोटे 
ब तार के तार (50070 ४४४८ ७८८४५) का प्रदर्शन कर के तथा बाद में यह 
आविष्कार कर के, कि पशुओं की भाँति पौधों में भी उत्तेजनाएँ होती हूं, 
और वे भी उत्तेजना का प्रत्युत्तर देते हे, सम्पूर्ण विश्व को चकित कर 
दिया । उनके आविष्कार वेदों के इस सत्य को प्रकट करते हें कि सारी 
प्रकृति एक है । कई संस्थाओं द्वारा विज्ञान सम्बन्धी अनुसन्धान किए जा 
रहे हें। इनमें “दि इण्डियन इंस्टीट्यूट आफ साइन्ध” (बंगलौर) प्रसिद्द हूं । 
टादा ने सन्‌ १९११ में इसको स्थापना की थी। सन्‌ १९३१ में सर सी० 
वी०रमण इसके डाइरेक्टर थे। श्री रमण भोतिक विज्ञान सम्बन्धी अपने 
आविष्कारों पर सन्‌ १९३० में नोब॒ल पुरस्कार पाने वाले प्रथम एशियाई 
तथा भारतीय थें। विद्यत सम्बंधो उनके आविष्कारों की मान्यता के 
फलस्वरुप यह पुरस्कार उन्हें दिया गया था। इनकी प्रतिभा आइचयंपर्ण 
तथा बहुमुखी हूं। इस समय हमारे देश में अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त अनेक 
भारतीय वंज्ञानिक हैं। इसमें सर सी० वी० रमण, वर्तमान भारत सरकार के 
ओद्योगिक तथा वंज्ञानिक अनुसंधान विभाग के डाइरेक्टर सर शांतिस्वरूप 
भटनागर, कलकत्ता विश्वविद्यालय के शुद्ध भौतिक विज्ञान के प्राष्यापक एस० 
एन० बोस, सन्‌ १९४३ में शिकागो विश्व विद्यालय के एस्ट्रोफिज्ञिक्स के 
प्राध्यापक चंद्रशषर (इन्होंने स्टेलर डाइनमिक्स में आविष्कार किए हें) ड्ग 
रिस्च लेबोरेटरी काइमोर के डाइरेक्टर आर० एन० चोपड़ा, देकनालाजिकल 
इंस्टीट्यूट खड़गपुर के डाइरेक्टर सर जें० सी० घोष, नेशनल फिजिकल 
लेबो रेटरी आफ इण्डिया के डाइरेक्टर सर के० एस० कृष्णन, भारत सरकार 
के आऑकड़ा सलाहकार महलानोबिस, कलकत्ता विश्व विद्यालय के भोतिक 
विज्ञान के प्राध्यापक मेघनाद साहा तथा बंगाल केसिकल एण्ड फार्साक्यूटिकल 
बक्से (कलकत्ता) के संस्थापक तथा रसायन-श्ञास्त्र के विशेषज्ञ स्वर्गीय 
पो० सी० राय प्रसिद्ध हे। 


इस क्षेत्र में सरकार भी सहायता देती आ रही ह. और सन्‌ १९४७ के 
पुर्व॑इम्पीरियल एग्रोकल्चरल रिसर्च इंस्टीट्यूट, फारेस्ट रिसर्च इंस्टीट्यूट, 
आल इण्डिया इंस्टीट्यूट आफ हाइजिन एण्ड पब्लिक हेल्‍थ, पेस्चर इंस्टीट्यूट, 
मलेरिया इंस्टीट्यूट तथा इण्डियन रिसर्च फंड एसोसिएशन जेसी कई वेजश्ञानिक 
तथा टेकनिकल संस्थाएँ (राजकीय) थों। स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद हमारे 
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वेश में और अच्छी संस्थाएँ क्रायम हो गई हेँ। विज्ञान के क्षेत्र में और 
अधिक प्रगति हुई हे और विज्ञान के अनेक रूप हो गए हें। केन्द्र तथा 
राज्यों फी सरकारों ने भारत भर में बंज्ञानिक प्रयोगशालाओं का जाल 
बिछा दिया हे। इन संस्थाओं में नेशनल फिजिकल लेबोरेटरी (बिल्ली), 
नेशनल केमिकल लेबोरेटरी (पुना), नेशनल मेटलजिकल लेबोरेटरी जमशेद- 
पुर), फ्यूएल रिसर्च इंस्टीट्यूट (झरिया), इण्डियन इंस्टीट्यूट आफ टेकनो- 
लाजो (हिजलो-बंगाल), मद्रास इंस्टीट्यूट आफ टेकेनोलाजी, इंस्टीट्यूट आफ 
रेडियो--फिज्ञिक्स एण्ड इलेक्ट्रानिक्स (कलकत्ता), सेन्ट्रल ग्लास एण्ड सेरासिक 
रिसर्च इंस्टीट्यूट (कलकत्ता ), सेन्ट्रल लेदर रिसच इंस्टीट्यूट (मद्रास), 
सेन्ट्ल फूड टेकनोलाजिकल रिसच इंस्टीट्यूट (मंसुर), सेन्ट्रल डग रिसर्च, 
इंस्टीट्यूट (लखनऊ), सेन्ट्रल बिल्डिग रिसर्च इंस्टीट्यूट (रुड़की) तथा 
सेन्ट्ल पोटेटो (आल ) रिसच इंस्टीट्यूट (पटना) उल्लेखनोय हूँ । इनके 
अतिरिक्‍त दामोदर घाटी योजना, होराकुंड बाँध, तुद्भभद्रा बाँध, रिहन्द 
बाँध, मोर बाँध और कोसो नदी बाँध आदि जल-बिद्युत तथा नदो घाटों 
की योजनाएं भी चल रही हें। इन सब योजनाओं के फलस्वरूप, हम यह 
कह सकते हे कि, भारत की व॑ज्ञानिक प्रगति, वास्तव में, अब प्रारम्भ हुई 
है और इनके परिणामस्वरूप भारतीय जनता का भौतिक कल्याण हो 
सकता हूँ । 


आधुनिक काल में “भारतोय पुनरोदय का वर्णन समाप्त हो गया हूँ । 
अब केवल यह देखना बाकी हे कि हमने कितनी प्रगति को हे और कहाँ हम 
सबसे अधिक कमजोर रहे हें। 


धर्म के क्षेत्र में हमने उस अनोश्वरवाद को रोक दिया जो पश्चिमवाव 
से हिन्दूधर्म के सम्पर्क का तात्कालिक परिणाम था और जिसका प्रसार 
तोत्र गति से हो रहा था। इस अनीव्वरवाद के स्पष्ट प्रतीक हिन्दू कालेज 
के छात्रों के “हिन्दू धर्म का नाहा हो ! रुढ़िवादिता-सनातन घम्म-का नाश 
हो !” के नारे थं। रामकृष्ण परमहंस, विवेकानन्द, दयानंद, रमण महू 
तथा श्री अरविन्द ने हमारे धर्म के आभ्यान्तरिक तथ्य को लिकारू कर 
जनता के सामन रख दिया था बीसवों शताब्दी के प्रारंभ में नयी पीढ़ी 
हमारे धर्म (विश्वास) तथा अतोत की निन्‍दा नहीं करतो थी। यहू सच हुं 
कि आज हम पुनः बिना धर्म के हो गये हूं कितु यह दुःखद स्थिति बिददश् | 
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भर में है। हमें यह भी स्मरण रखना चाहिए कि हमारे देश की जनता अब 
भी अपने धर्मों के बंधन में बेंधी है ओर इसका महत्व आगे चलकर होगा। 
इसके अतिरिक्त बृद्धिवादी लोग तक उस समय धर्म को वास्तविक महत्ता 
की क़द्र करंगे जबकि समस्त संसार अलंड आध्यात्मिकता-धर्म का मूल- 
की ओर आकर्षित हो जायगा। और आध्यात्मिकता को ओर समस्त विश्व 
को आकधित करने के कार्य में उस अन्तर्राष्ट्रीय विश्वविद्यालय का योगदान 
महत्वपूर्ण तथा प्रमुख होगा जिसकी स्थापना श्री अरविन्द आश्रम, पांडिचेरी, में 
की जा रही है। यह विश्वविद्यालय विश्व का आध्यात्मिक दीपागार होगा। 


सामाजिक क्षेत्र म॑ भी विभिन्न प्रकार की जो असमानताएँ तथा अंतर 
है वे तीत्र गति से समाप्त हो रही हूं । उनको वह संद्धांतिक महत्व अब 
नहों दिया जाता जो कि अतीत में दिया जाता था। महिलाएँ अपनो स्थिति 
में आ रही हें ; अह्प्श्य जातियों म॑ आन्दोलन हो रहा हैं और उनमें 
आत्म-विश्बास आ रहा हे तथा पिछड़ हुए वर्गों को सहानभति प्राप्त हो 
रही हे । आर्थिक क्षेत्र में सामतंवाद का अंत हो गया हुँ और उसके स्थान 
पर (विशेषतः शहरों तथा ब्रिटिश भारत में) पुूजीवाद आ गया हुं। 
स्वतंत्रता के बाद जमींदारी का उन्मूलन हो गया हे तथा सामतंवाद के 
अवशंष देशी रियासतें भी भारत में मिल गयी हैँ । हमारी सबसे अधिक 
गंभोर समस्या आर्थिक निर्धनता की हें जो अभी तक नहों हल हो पायी 
है. कितु स्वतंत्रता-प्राप्ति के फलस्वरूप इस संबंध में भी हमारा भविष्य 
उज्जवल हो गया हेँ। हमें यह भी स्मरण रखना चाहिए कि हमारी अनुभव- 
हीनता तथा बिदेज्ञी सरकार के असहानुभूतिपूर्ण रूख के कारण भारतीय 
पूंजीवाद ने कुछ ब्रादयाँ पेदा कर दो हे जो कि स्वाभाविक नहीं हें! गरीबी 
के प्रति हमारी सुक्ष्म सतकंता यह होनी चाहिए कि हम देखें कि सबके प्रति 
न्याय अवश्य किया जाय। कलाओं के क्षेत्र में भी नए-तए स्रोत खुल गये 
हैँ और हेवेल, अवनीखनाथ तथा आनंद कुमारस्वामो ने हमारी 
कलात्मक विरासत की प्रशंसा की हूँ। अब यही एक समस्या रह गयी हे 
कि जनता में सोन्दर्यग्राही भावना कंसे पेदा की जाय ओर पूर्व 
तथा पदिचम में सन्तुलिति समता केसे लाई जाय। साहित्य के क्षेत्र में 
भो इस युग से समस्त भारतीय साहित्यकारों का प्रशंसनीय विकास किया हें। 
किसी समय हस पश्चिम के लिए उपहास की वस्तु थे परंतु अब नहीं हे। 
हुमने पश्चिस की नकल भो को हे कितु पद्चिचस की अच्छाई विश्वव्यापी हे। 
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इसका कोई कारण नहों हे कि हम पश्चिमों साहित्य को धाराओं से प्रभावित 
न हों बशत कि हम अपना निजत्व न खो दे और केवल पश्चिम के नक़ल 
करन वाले मात्र न बन जाँय। विज्ञान के क्षेत्र में भी हमने बड़ी-बड़ी 
बाधाओं के रहते हुए भी प्रगति को हे और यह सिद्ध हो चुका हूं कि यदि 
पर्याप्त धन ओर सुविधाएं हों तो भारत वंज्ञानिक विकास का नंता हो 
सकता हें। 


परन्‍्तु हमारी असफलताएँ भो रहो हैं । हम दर्शन, निर्माण-कला तथा 
नाट्य कला में उतना विकास नहों कर पाये हें जितना कि हमने अन्य क्षेत्रों में 
किया है। संभवतः हम यह कह सकते हूँ कि इन असफलताओं का एक 
सामान्य कारण हें। इन सबके लिए समन्वयात्मक दृष्टिकोण आवश्यक हूँ। 
: दर्शन समस्त कलाओं तथा समस्त विज्ञानों का समन्वय हू) निर्माण-कला 
सभ्यता की गर्भस्थली हूँ । नादय-कलछा, संगोत-कला, नृत्य-कला, चित्र- 
कला आदि सब कहूाओं का मेल-मिलाप हूँ। परन्तु, हमारा यह युग विश्लेषण, 
तर्क और विज्ञान का युग हे जिसमें सिद्धांतों और कल्पनाओं का बाहुलय हें, 
परन्तु सतेक्य, एकरूपता अथवा समता नहीं हुं । अतः हमें एक समन्‍्वयात्मक 
दृष्टिकोण बनाना चाहिए। दर्शन के क्षेत्र में हमें न केवल सिद्धाँतवादी या 
पश्चिम के आलोचक अपितु वसा ही रहस्यदर्शी बनना हे जैसा कि प्राचीन 
काल में हमारे ऋषि-मुनि थे । भारतीय दर्शन का अतोत म॑ इसलिए विकास 
हुआ था क्‍योंकि हमारे दाशनिकों ने बसा हो प्रकट किया था जेसा कि उन्होंने 
अनुभव किया था या अपनी आध्यात्मिक दृष्टि से देखा था और इसलिए 
हमारे दर्शन “दशॉन' (जो देखा गया हे) कहे जाते थे। दर्शन सत्य के लिए 
अनुसंधान हूं और उसको सत्यता निश्चित होने तथा उसका स्थायित्व निश्चिचित 
होने के पुर्व॑ सत्य का अस्तित्व अवश्य होगा । 


अब, निर्माणकला के लिए समस्त कलाओं का एक रूपी ज्ञान तथा किसी 
जाति की आत्मा में सूक्ष्म अन्तर ष्ट आवश्यक होती हे। प्राचीन काल में 
हमारी निर्माण कला का विकास इसलिए हुआ था क्योंकि हमारो जाति उस 
समय पृणंतः जीवित थी और हमारे (निर्माण) कलाकार योगी ओर रहस्यवर्शी 
थे। श्री अरविन्द के वाब्दों में “कला यूरोप तथा एशिया में दो पृथक 
धाराओं में प्रवाहित हुई हें; सर्वश्रेष्ठ य्रोपीय कला सोन्दर्यग्राही भावना 
को भौतिक आवश्यकताओं, सौंदर्य के लोकिक नियमों, मानवता को भावपुण 
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माँग और जीवन तथा वाह्म यथार्थता के चित्रण को सनन्‍्तुष्ट करती हूँ; 
कितु सर्वश्रेष्ठ भारतीय कला इन सबके परे पहुँच जाती हे और आशभ्यान्तरिक 
आध्यात्मिक सत्य“को प्रकट करतो हे; वह वस्तुओं को सृक्ष्म यथार्थता को 
प्रकट करतो हूँ तथा वह संसार में ईश्वर के आनन्द को, उसके सौंदर्य को 
तथा इस बंचित्र्यपृर्ण सृष्टि में दंबी शक्ति के प्रकाश को प्रकट करती 
हैं । ” हमारे आधुनिक कलाकार अभीतक अपने पैर नहों जमा पाये हें 
ओर संभवतः वे तब तक एसा न कर पायेंगे जब तक कि हम बिना धर्म के हें। 


हमारी नाट्य कला मृत, प्रभावहीन तथा सौंदर्य होत हो गई हूँ । चलचित्रों 
से इसे बड़ा धक्का लगा हूं किन्तु यदि हमारा दृष्टिकोण समन्‍्वयात्मक हो 
जाय तो हमने इस क्षेत्र में जो खोया हे उसे पुनः प्राप्त किया जा सकता 
है। अतीत की काल्पनिक दृष्टि या पश्चिम के अन्धानुकरण से इसका पुनर्जन्म 
न होगा। इसके लिए हमें सही ढंग से कुछ प्रयत्न करने होंगें। टंगोर का 
शान्ति निर्केतन, इंडियन नेशनल थियेटर, बंबई, तथा पृथ्वीराज अपनी 
कलाओं में समन्वयकारी प्रयास कर रहे हूं । पूर्वो विषय तथा पश्चिमी कलाओं 
(टेकनिक) का सस्मिश्रण किया जा रहा हूँ। छोटे-छोटे नाटक, रास 
तथा नृत्य अभिनीत किये जा रहे हैं। ये छोटे-छोटे नाटक या रास हमारी 
संस्कृति की आत्मा के प्रतीक हूँ और इन्हें खब सफलता मिल रही हूं क्‍योंकि 
इनमें हमारे कलाकार अपने सच्चे रूप में आते हूं। अस्तु, हमारे आधुनिक 
पुनरत्यान का सबक़ यह हूँ कि हम अपनी संस्कृति और उसके आधार अखंड 
आध्यात्मिकता के प्रति सच्चे रहें । 


संक्षेप में:-- “ग्रीस ने चरम सीमा तक बौद्धिक तक ओर समतापृर्ण 
सौंदर्य तथा रूप का सुक्ष्म ज्ञान विकसित किया, रोम ने शक्षित, सत्ता, देश- 
भक्ति, कानून और व्यवस्था की सुदृढ़ नींव डाली, आधुनिक यूरोप ने व्यवहा- 
रिक तकं, विज्ञान, योग्यता और आध्िक क्षमता की उन्नति की ओर भारत 
ने मनृष्य को अन्य शक्तियों पर काम्र करने वाले तथा सब शक्तियों में श्रेष्ठ 
आध्यात्मिक मस्तिष्क, सुक्ष्म त्कंशक्ति, वासिक आत्मा द्वारा प्रचारित धर्म 
की दाझंनिक समंता तथा अनन्त और नेसगिकता के सूक्ष्म ज्ञान को विकसित 
किया ।! इस समय भारतीय पुनरुत्थान का जो नया अध्याय प्रारम्भ हो 
रहा है उसका यह कतंव्य हे कि वह इन बातों का और अधिक व्यापक विकास 
करे और नवीन शक्तियों का विकास करे। 
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अठारहवाँ अध्याय 


पश्चादावलोकन 


हमने विभिन्न यगों से गुजरती हुई भारतोय संस्कृति का चित्र की भांति 
अध्यापन कर लिया हें। हमने इस बात पर जोर दिया हे कि हमारी संस्कृति 
आध्यात्मिक सत्य से संबंधित विभिन्न प्रकार के गंभीर परीक्षण (प्रयोग) 
प्रकट करती हु। भारत की आत्मा बेदों, उपनिषदों तथा गोता की विदव- 
व्यापी ओर रचनात्मक आध्यात्मिकता में निहित हे। यह संसार आत्मा का 
प्रकाश है और प्रकृति तथा जीवन इस आत्मा को भूत में अवतरित करने 
के प्रगतिशील प्रयास में संलग्न हें। प्राचीन भारतीय संस्कृति का यही सन्देश 
था। इस बात की पुष्टि के लिए हम प्राचीन ग्रन्थों के निम्नांकित लेख 
उद्धत करते हेंः-- 


“इस विश्व में जो ईश्वरीय शक्ति हे उसके सबसे श्रेष्ठ जन्म तिगुने 
हैं, तीन प्रकार के हूँ, वे सच्चे हें, वे वांछनीय हुँ; वह इस “अनन्त 
के अन्दर प्रकट रूप में चलता-फिरता हे और बिजली के समान चमकता 
रहता हू......... जो मरने वाले प्राणियों में अमर हे और जिसमें सत्य हे 
वह देवता हे और हमारी दंवी शक्तितयों में करन वाली शक्ति के रूप 
स्थापित हूँ......ओ शक्ति ! ऊँची हो, उन्नत हो, सब आवरंणों को हटा दे 

और हम लोगों में ईश्वर के पदार्थों को प्रकट कर दे।” 


“प्रकृति के उसी वक्ष पर बंठी हुई आत्मा ध्यानमग्न हे और माया जाल 
में फंसी हैं भोर वह दुःखित हे क्योंकि वह ईश्वर नहों हें, लेकिन जब वह 
महानात्मा का और उसकी महानता का दर्शन करतो हे और उससे 
उसका एकीकरण हो जाता हैँ तब दुःख उससे दूर चला जाता हैँ।” 


“वह आत्मा महान हें जिसके लिए सब “ईश्वरीय प्राणी हूं । ऐसी 
आत्माएँ इस जगत में बहुत थोड़ी हैं।”' 
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“सभी बस्तुएँ उस “ईश्वरीय शान को अपने आप में प्रकट करने वाली हें । 
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इस प्रकार ईइवर का ज्ञान जोवन में केन्द्रीय विषय तथा सभी कार्यों 
का प्रेरक साँचा बना दिया गया था। 


कितु आध्यात्मिकता का लक्ष्य यह नहों था कि भोतिकता की अच्छाइयों 
को अस्वीकृत किया जाय। कस से कम ४ हजार वर्ष तक भारतवर्ष संसार 
को प्रजातंत्र, साम्राज्य, दर्शन, विज्ञान, सिद्धांत, कला, साहित्य, स्मारक, 
समुदाय, नियम, विधान (कानून), उद्योग, वाणिज्य, विदेश जाने वाले 
प्रतिनिधिमंडल, योग तथा धर्म आदि भिन्न-भिन्न प्रकार की अस्तुएं देता 
रहा हूँ। इनमें से प्रत्येक में भारत ने असंख्य स्वरूप दिये। भारतवर्ष ने 
अपनो सीमाओं के बाहर जूडिया, मित्र, और रोम से लगे हुए तथा जावा, 
सुमात्रा, हिन्दचीन तथा लंका में प्रवाहित होने वाले सात समुद्रों के पार 
भो अपना प्रसार किया। भारतवर्ष के धर्म चौन, जापान, कोरिया, तिब्बत, 
लंका, नेपाल और बर्मा में गये और वहाँ उनका खूब प्रसार हुआ। 
भारतवर्ष के दर्शनों ने “नव प्लेटोवाद” को तत्व दिये । इस प्रकार भारत ने यह 
. दिखा दिया कि जब राष्ट्र के लोग जोवित और समृद्ध थे तथा उनके 
विचारों में गांभी्य था तभी आध्यात्मिकता का भी खूब विकास हुआ। 


सध्यकाल में भी, कम से कम, जीवन के वाह्म तत्वों में हमारो 
प्रगति हुयी । पर, आध्यात्मिकता के क्षेत्र में ह्वास होता रहा केवल 
भक्ति आन्दोलन को छोड़कर । हमारो संस्कृति के पतन के फलस्वरूप 
१८वीं शताब्दी में अन्धकार-युग आ गया था और हमारी कमजोरियों 
से तथा हमारे ही संनिकों के द्वारा भारत पर अंग्रेजों की विजय हो 
गयी। इस सॉस्कृतिक पतन के आधारभूत कारण तीन थे। पहला कारण 
यह था कि सन्यासवाद, जो सांसारिकता को तिरस्कृत करता था और 
इसके बहुरंगी चमक-दमक को नहीं महसूस करता था, का खब प्रचार” 
हो गया था ओर इसके कारण हममे जीवनदायिनी शक्ति का अभाव हो 
गया था। जोवन को मायाजाल समझने का विचार तथा यह पारलोकिक 
दृष्टिकोण जनता के कार्यों ओर विचारों में प्रविष्ट हो गया जिससे जनता 
में गरीबी ओर कंगाली आ गयी । दूसरा कारण यह था कि बोड्धिक दाक्ति 
का अभाव हो गया था और इसके फलस्वरूप हमारे वेशानिक, आलोचक 
तथा सुक्ष्मदर्शों मस्तिष्क में मर्छा, बेहोशी, आलस्यथ और नींद आ गयी थी । 
तोसरा कारण यह कि आध्यात्मिकता को भ्रम के कारण धारसिकता, परस्परा- 
बाद और कमंकाण्डवाद सान लिया गया। हमारे देश में उस समय जो भच्छे- 
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अच्छे मस्तिष्क थे वे स्वयं को निश्चित करने तथा जनता का नेतृत्व करने 
में असफल रहे। भक्तित और स्थिरता (शान्ति) धर्म या आध्यात्मिकता 
का सारतत्व हो गयी । 


श्र 


च्प्छ 


इसी समय पश्चिम का भारत में आगमन हुआ। उसने यहाँ आकर 
यहाँ की ज्ञांति को भंग कर दिया। उसने हमें ऐसा आवश्यक धक्‍का दिया 
जिसने हमें अपने अंधकार का अनु भव कराया और हम जाग उठे। हमारी 
बुद्धि तथा आलोचक गति को पुनर्जाबन मिला ; हमारे जीवन में भ्रम 
का स्थान नहीं रह गया और हमारी आत्मा पुनरुत्यान की भावना से नहीं 
वरन्‌ समन्वय को इच्छा से नवीन स्थिति तथा सिद्धांतों का सामना करने के 
लिए पुनर्जोबित हो गयोी। फिर भी स्वतंत्रता के अभाव के कारण आधुनिक 
कालमें हमारी संस्कृति का समुचित विकास न हो सका। परिणामस्वरूप 
आज स्वतंत्रता की प्राप्ति के बाद भी मतिविश्रम, खिचाब, दबाव--अतीत 
को विरासत--हमारे पीछे लूंगे हुए हें। ऐसे भी लोग हें जो धर्मनिरपेक्ष- 
वाद को अपना आवरशश मानते हें कितु यह आदशे अकेले जनता को प्रेरणा 
देने ओर उसमें सबसे प्रधान रचनात्मक प्रयास की आवश्यक इच्छा पंदा 
करने के लिए पर्याप्त नहीं हूं । भारतीय संस्कृति के कथित समर्थक धर्म 
निरपेक्षवाद के अनुयाधियों का विरोध करते हूँ । हिन्दू कोड का इन लोगों 
द्वारा जो विरोध हो रहा हूं वहु उनक संकीर्ण मस्तिष्क का प्रतीक हे । 


आखिर इस स्थिति से निकलने का कया उपाय हे ? श्री अरविन्द का 
यह सुझाव हूं कि प्राचीन आध्यात्मिक ज्ञान तथा अनुभव, जो उसी प्रकार 
पूर्ण और गंभोर हों ज॑से पहले थे, को फिर से जागृत किया जाय। इस 
जागत आध्यात्मिकता को दर्शन, साहित्य, कला, विज्ञान तथा आलोचक 
शान के नये-नये स्वरूपों में प्रवाहित होने दिया जाय | हम भारतीय 
भावना को देखते हुए आधुनिक समस्याओं को अपने सोलिक उपायों से 
हल करने का तथा आध्यात्मवाद से प्रभावित समाज में वहत्तर समन्वय 
लाने का प्रयास करें। ऐसा करने के लिए सर्वप्रथम हमें यह महसूस करना 
होगा कि मस्तिष्क तथा उसका पुत्र विज्ञान अकेले संसार को बुराइयों को 
मिटाने के लिए पर्याप्त नहों हें। दोघंकाल पूर्व हमारे प्राचीन ज्ञान नें यह 
बता दिया है कि सस्तिष्क अज्ञानता के हाथ का अख्र हुं और मस्तिष्क के 
समस्त सिद्धांत एक ओर को श॒के हुए (एकतरफ ) हूँ। मस्तिष्क के स्तर 
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पर सब संघर्षरत सिद्धांतों का समीकरण नहीं हो सकता । मस्तिष्क के हारा 
मनुष्य जितनी प्रगलि कर सकता था उतनी प्रगति वह कर चुका हूँ । 
इस समय हम यह देखते हें कि सारी प्रगति की कंसो विरोधी प्रतिक्रिया 
हो रही हैँ। इसके कारण युद्ध और संकट मानवता के स्थायी रोग हो 
गये हें। हमारा दूसरा कार्य एक नवीन चेतना उत्पन्न करना हेँ। परिवतेन 
या विकास के लिए नयी उछाल मारना आवश्यक है। प्रगति अम्तरात्मा से 
ही आ सकती हूँ। “मस्तिष्क सबसे ऊंचा अवहय हैँ पर उससे भी परे एक 
मस्तिष्क या सत्य चेतना है. जो जागरुक, निश्चित तथा ईश्वरीय शान को 
शक्ति है......... इसी उच्चतर मस्तिष्क के द्वारा बह पू्णंता आ सकती हूँ 
जिसका सबने स्वप्न देखा हैँ और जो मानवता में सबसे ऊंची है ।' 


उपयुक्त सुझाव में समाजवादी या साम्यवादी को हमारो आधथिक 
समस्याओं का कोई हल नहीं दिखायो देता । हम आध्िक संकट को हल 
करने की तात्कालिक आवश्यकता की उपेक्षा नहीं करते । परन्तु आर्थिक 
समस्याएँ भी केवल उसी समय पूर्ण रूपेण हल हो सकती हें जब कि सनुष्य 
वासनाओं, लिप्साओं तथा पशु बुद्धि का शिकार न हो जाय । फ्रायड या जंग 
के विललेषण के बाद तथा अधिनायकों ( तानाशाहों ) द्वारा जनता पर 
बलात्कार किए जाने के पदचात यह स्पष्ट हो जाना चाहिए कि आज मनुष्य 
ही केन्द्रीय समस्या हे । उसमे पूणंता आने पर ही वाह्मय जगत में पूर्णता आ 
सकतो हे। अस्तु, आज मानवता का पहला कार्य गंभोर मनोवेज्ञानिक क्रांति 
करना हूँ । 


आध्यात्मिक क्रान्ति में यह विश्वास पश्चिम में भी बढ़ता जा रहा है। 
आल्डस हकक्‍सले, जेराल्ड ह्ड, क्रिस्टोफर इृधरउड तथा जान वान इटन सरील 
लोग भो यह मानते हे कि मनुष्य को वास्तविक प्रकृति ईश्वरीय हूँ तथा 
सानव-जीवन का लक्ष्य इसो ईश्वरीय प्रकृति को प्राप्त करना हैँ । विज्ञान . 
हमारी समस्थाओं को हल करने में असफल रहा हैँ । आल्डस हकक्‍सले का 
मत हें कि “हम इस समय विज्ञान को प्रारस्भिक सफलताओं के नशे में नहीं 
बल्कि उसकी खुमारी भरे प्रातःकाल में हे, जबकि यह स्पष्ट हो गया हे कि 
विजयो विज्ञान ने अभी तक जो कुछ किया हें वह अनुन्नत या वास्तव में 
ह्ासमान साध्यों को प्राप्त करने के लिए साधनों को विकसित करना 


सात्र है के 
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इसलिए, अब एक नये मनोवेजश्ञानिक संयम (सदाचार) तथा अखंड योग 
के लिए समय आगया हे। यह योग हममें नवीन सत्य-चेतना उत्पन्न करेगा। 
इस समय विश्व भर में ऐसे अन्वेषकों के छोटे-छोटे दल हूँ जो ऐस, नवीन 
ज्योति या नये मार्ग को ढृढ़ निकालने का प्रयास कर रहे हें जो प्राचीन 
सत्यों को नवीन स्वरूप तथा सृष्टि और विकास की अनुपम शक्षित देता हूँ। 
ये अन्वेषक अखंड पूर्णता प्राप्त करन के बाद शेष विश्व के लिए दीपागार 
तथा उदाहरण बन जायेंगें। और तब विद्व यह सहसस करेगा कि जीवन 
वास्तव में मनुष्य तथा ईश्वर का सामान्य उद्योग (प्रतिष्ठान) तथा एक 
प्रकार की साझेदारी का व्यवसाय हेँ तथा मनुष्य एवं ईश्वर-सीमित एवं 


असीमित-एक प्रकार के रचनात्मक बन्ध॒त्व के बन्धन में एक साथ बंध 
् क 
हुए है 


भारत का सॉस्कृतिक इतिहास हमें सॉस्क्ृतिक समन्वय, आध्यात्मिक 
गतिशीलूता तथा जीवन की गतियों के सामंजस्य का सन्देश देता है और पू्व 
तथा पह्चिम में एक नया समन्वय लाने की ओर बिद्व का नेतृत्व करने के 
लिए भारत का आवाहन किया जाता हूँ । यह नेतृत्व प्रवंचना की भावना 
से नहीं बरन दीनता ओर नम्नता को भावना से करना हे पर इस दोनता या 
नम॒ता को भूल से स्व-पतन न समझा जाना चाहिए । यह कतंव्य भारत का 
ही है। क्‍योंकि केवल उसोीका इतिहास यह रहस्य प्रकट करता हे कि 
भारतवर्ष निरन्तर आध्यात्मिक परीक्षणों के लिए विस्तृत प्रयोगशाला रहा हूँ । 


“भारतवर्ष के पास ज्ञान की तथा आदर को विवेक पूव॑क कार्यान्वित 
करने को कुंजो हे । इसके करने के पहले भारत के लिए जो अन्धकार था वह 
अब उसे नवीन ज्योति से दोप्तिमान कर सकता हूं; उसके पुराने तरीकों में 
जो गलती थी वह अब उसे सुधार सकता हैं। आध्यात्मिक आदर्श की वाह्म 
उच्चति की सुरक्षा के लिए उसने जो घेरे बनाए थे ओर जो अब उसके प्रसार 
एवं विस्तार में बाधक हो गए हूं उन्हें भब तोड़ सकता हैँ तथा अपनो आत्मा 
को वह स्वतंत्र क्षेत्र तथा प्रचुर ज्योति दे सकता हूँ। यदि बह चाहेगा तो बह 
उन समस्याओं को निर्णयात्मक तथा नया रूप दे सकता हे जिनको हल 
करने के लिए सारी मानवता स्चेष्ट हैं और परिश्रम कर रहो है, क्योंकि उन 
समस्याओं के हल को कुंजी भारत के प्राचीन ज्ञान में हें। जो नवीन चेतना 
भारत में आ रही है उसका वह लाभ उठाएगा अथवा नहीं यह उसके भाग्य 
का प्रदन हैँ । 
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१--“वामदेव-ऋगूवेद । (४) १, ७; (४) २, १; (४) ४, ५; 
श्री अरविन्द द्वारा अनूदित । 

२--इवेताइवतार उपनिषद ।” (४) ७-श्रो अरविन्द द्वारा अनूदित। 

३--“गोता” (७) १९-श्री अरविन्द द्वारा अनूदित । 

४--“बिष्णुपुराण” (7]) १२.३९, श्री अरविन्द द्वारा अनूदित । 

५--"एमंग दि ग्रेट-दिलोपकुमार राय ,-पृष्ठ-३६७ 

६--"दि रेनेसाँ इन इंडिया -श्री अरविन्द, पृष्ठ-९० 


परिशिष्ट “का! 


हिन्दू धरम का क्रमिक विकास 
अभी तक हमने हिन्दू धर्म के विभिन्न सिद्धांतों पर विचार किया हे 
किन्तु हमने हिन्दू धर्म के समन्‍्वयात्मक दृष्टिकोण पर अभी तक विचार नहीं 


किया हे। अस्तु, अब हम हिन्दू धर्म के किक विकास तथा महत्व पर प्रकाश 
डालंगं । 


हिन्दू धर्म “सबसे अधिक हांका करने वाला तथा सबसे अधिक विश्वास 
करने वाला (प्रतीतयोग्य) धर्म है, सबसे अधिक हांका करने वाला इसलिए हूँ 
कि इसने सबसे अधिक तक (जिज्ञासा ) तथा परीक्षण किये हें; सबसे अधिक 
विश्वास करने वाला इसलिए कि इसको गहनतम अनुभव तथा भिन्न-भिन्न 
प्रकार का ठोस आध्यात्मिक ज्ञान हं-यह वह विस्तृत हिन्दू धर्म हे जो कोई 
एक सिद्धांत या सिद्धांतों का मिश्रण नहीं है वरन जीवन की एक विधि है; 
जो सामाजिक ढांचा नहीं वरन अतीत के और भविष्य के सामाजिक फ्रमिक 
विकास की आत्मा हैं; जो किसी चोज को अस्वोकृत नहीं करता वरन हर 
चीज की परीक्षा करने तथा अनुभव करने पर जोर देता हे और जब परीक्षण 
या अनुभव हो जाता हे तब उसका आत्मा के लिए उपयोग करता हे; इस 
हिन्दू धर्म में हूम भावी विद्व धर्म का आधार पाते है ।/ इसलिए, हिन्दू धर्म 
उस अनवरत परीक्षण तथा जाँच-पड़ताल की उपज हे जो आज तक निरन्तर 
जारी हैँ। हम यहाँ कुछ उन विद्वेष कालों का वर्णन करते हें जबकि हिन्दू 
धर्म में कुछ सुस्पष्ट परिवर्तन हुए। इन कालो में द्रविड़-काल, आर्ये-काल, 
वर्शन तथा जिज्ञासा का युग, ब्राह्मणवाद के पुनर्जन्म का यूग, भक्ति-युग, 
इस्लाम का प्रभाव तथा आधुनिक युग उल्लेखनोय हे । 


ब्रबिड़ों ने हिन्दू धर्म के कई तत्व विए हूँ । ये तत्व जनता में अधिक 
पाए जाते हे किन्तु शिक्षित लोग भो, विशेषतः दक्षिण में, उनसे प्रभावित हूँ। 
ऐसा विश्वास किया जाता हे कि द्रविड़ लोग बहुईइ्वरवादी थे और थे कुछ 
प्रकार के सोंगदार जानवरों की भो पुजा करते थे । इससे यह माना जा 
सकता हूँ कि गो-पूजा उन्हीं के द्वारा प्रचलित हे। सिन्ध घाटी के निवासियों 
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के समान द्रविड़ लोग भी शिव तथा उनकी पत्नी-अर्डांगिनो की पूजा करते 
थे इस प्रकार तंत्र धर्म के कई तत्व व्रविड़ों की विरासत हूँ। वृक्ष -पूजा, 
पशु-पूजा, नाग-पूुजा भी सिध घाटी को सभ्यता में पाई जाती हैँ । हम यह 
देखते हे कि आज भी हमारे गाँवों तथा शहरों के लोग वक्ष , जल, नाग, पश्ञु, 
शिव तथा उनकी पत्नी आदि इन समस्त तत्वों की पूजा करते हें। इस _ 
प्रकार हमारे कई कमंकांड द्रविड़ की प्राचीनतम संस्कृति से चले आ रहे हे। . 
बाद में द्रबिड़ों ने हम शंकराचार्य के अद्वतवाद का दर्शन, रामानज, माधव और 
निम्बाक॑ द्वारा बताए गए भक्ति सत का दाशंनिक आधार, तथा शिव के 
पीछे छिपे हुए यौगिक विचार दिए हूं। द्रविड़ों न हमें हरिहर, दत्तात्रेय, 
अर्धनारीइवर तथा वक्षिण के मंदिरों में व्यवस्थित मूतिपुजा की गूढ़ विचार- 
धाराएं दी हुं । हमारी धामिक भित्ति उनकी अत्यधिक ऋणो हे । 


हिन्दू धर्म को प्रभावित करने वाली दूसरी बड़ी शक्ति थी आयोँ का 
वेदिक धर्म । हिन्दू संस्कृति तथा दर्शान की नींव आर्यों द्वारा रखो गई । आयों 
ने ही हमें वर्णाश्रेम धरम, शुद्ध जाति व्यवस्था, हमारे धारमिक साहित्य तथा 
हमारे बहुत से धामिक एवं सामाजिक कर्मकॉड दिए हें। आध्यात्मिकता को 
पुर्ण विचारधारा आरयों की ही देन हे । उन्होंने मनुष्य तथा जीवन में देवत्य पर 
जोर देते हुए भोतिकवाद का खंडन नहीं किया । आज हम जिन देवी-देवताओं 
की पुजा करते हूं उनमें से अधिकाँश आर्यो द्वारा पूजित देवी देवताओं से 
हो लिए गए हुँ । आर्यो ने ही हमें एक ईश्वर की विचारधारा तथा इस 
विश्व और मनुष्य के जन्म के सम्बन्ध में निश्चित सिद्धांत दिए हें। 


इसके बाद दाशंनिक जिज्ञासा का युग आया जो उपनिषदों से प्रारंभ 
होकर बौद्धधर्म तथा जनधम तक रहा और गीता में दीप्तिसान हुआ । उपनिषवों 
ने वेदों को पुनव्यख्या की तथा हमको ईइबर जगत ओर आत्मा को बोढ्धिक 
व्यास्याएं दीं। उन्हें ये व्याल्याएं बुद्धि से नहीं बल्कि तपस्या तथा योग से प्राप्त 
हुई थीं । इसलिए, हिदूधर्म का दाशशनिक आधार इसी युग का परिणाम हैँ । 
जेनघर्म तथा बोद्धधर्म ने हमें आहिसा तथा नेतिकता के सिद्धांत एवं सन्‍्यास- 
बाद की ओर मस्तिष्क का रुझान दिया। गीता ने हमारे दहोातों में समन्वय 
करने का प्रयत्न किया और इसोसे भक्ति तथा ज्ञान योग, भक्तित योग, 
कम योग आदि भिन्न-भिन्नयोगों के सम्बन्ध सें सिद्धांत निकाले गए। गीता ने 
अवतार के सिद्धांत को भी और जोर देकर प्रचलित किया। वहाँ यह भी 
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उल्लेखनीय हे कि गोता ने विशुद्ध सन्‍्यासवाद पर जोर नहीं विया हे या 
अहिसा का समर्थन नहों किया है क्योंकि जब तक मनुष्य पूर्ण नहों हे रुत्र 
का ऋण अवश्य चुकाया जाना चाहिए। परंतु जनता में गीता का समन्‍्वया- 
त्मक दर्शन प्रचलित होने के पूर्व अश्ञोक द्वारा प्रचारित बौद्धधर्म के प्रभाव 
ने भारतोयों को जकड़ रखा था और इसो के फलस्वरूप शंकर के सायावादी 
लिद्धां०त का जन्म हुआ जो बौद्धधम॑ का ही विपरीत रूप हे। 


जो लोकप्रिय हिन्दू धर्म पुराणों द्वारा प्रचारित ईश्वर के अवतारों तथा 
भक्ति के सिद्धांतों के साथ पुनर्जोबित हुआ उसके सामने बोद्ध तथा जेन 
धर्म को मेंदान छोड़कर भाग जाना पड़ा । इसी समय पौराणिक हिन्दू 
धर्म का प्रचलन हो गया था और अधिकांशतः यह धर्म आज भी हम 
लोगों में बतंमान हे। इस यग में विष्ण, राम, कृष्ण तथा शिव की पृजा 
शुकू हो गई और उनके संबंध में विभिन्न प्रकार को कहानियाँ चल पड़ीं। 
वे कहानियाँ हमारे धामिक ग्रंथों में हें। इसी युग में धर्म के क्षेत्र में 
ब्राह्मणों तथा पुरोहित वर्ग के हाथ में पूर्ण नेतृत्व आ गया और अस्पृश्यता, 
जाति-प्रया में कठोरता आदि बातें शुरू हो गईं अन्तर्जातीय विवाह पर 
प्रतिबंध लग गया । कितु पुराणों में भी हिन्दू धर्म के दाशनिक आधार की उपेक्षा 
नहीं की गयी और उनमें भी आध्यात्मिक विचारधारा पायी जातो हे । 


क्य्छ 


इसके पश्चात्‌ हम भक्तियाद के यंग में पहुँच गए और हमारे यहाँ 
इस्लाम के मृतिपुजा-विरोध की भावना भी प्रचलित हो गयो। शंकर का 
सायावाद भी इसो काल में आधथा और वह आज तक हिन्दुओं के साधारण 
विचार में तथा भारत के बहत्‌ भाग में पत्थर की भांति जमा हुआ हूँ। 
भक्तिवाद को दो मुख्य शाखाएँ थीं-शंव धमं तथा वेष्णव धर्म । शव लोग 
शिव तथा उनकी पत्नी या शक्ति के उपासक थे और बेष्णव विष्णु या 
उनके अवतारों (राम, कृष्ण आवि) के उपासक थे। हिन्दुधर्म पर इस्लाम 
का यह प्रभाव हुआ कि उसमें एकेइ्वरवाद के सिद्धान्त प्रचलित हो गये। 
और कबीर, नानक तथा चेतन्य का भक्तिवाद चल पड़ा। इस कार में 
हमारे पुराण तथा अन्य धाभिक ग्रंथ पुनः सम्पादित किये गयं ओर उन पर 
टीकाटिप्पणियाँ की गयी, अनेक अन्धविश्वास प्रचलित हो गये, विदेश यात्रा 
धर्म विरंद्ध माना जाने लगा, जाति-व्यवस्था सख्त हो गयी तथा स्त्रियों में पर्दा- 
. ब्रया प्रचलित हो गयी। बाल-विवाह पवित्र माना जाने लगा। भिन्न-भिन्न 
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साधु-सन्‍्तों ने इस सिद्धान्तवाद के विरुद्ध संघर्ष किया पर उन्हें आगे चल 
कर सफलता नहीं मिली क्योंकि उनके मृत्यु के बाद उनकी प्रेरणा का अन्त 
ही गया। 


इसके पदचात्‌ ईसाई धर्म तथा पर्चिमी भौतिकवाद आया। कुछ समय 
के लिए हमने अपने को खो दिया था और कुछ समय तक हम अपनों 
संस्कृति-धर्म आदि सब-कुछ को भूल बेठे थे। परन्तु इसी समय रामकृष्ण 
परमहंंस, विवेकानन्द तथा दयानन्द सरीखे आध्यात्मिक नंताओं के पंदा हो 
जाने से धर्म-विरोध को भावना को गति में रुकावट आ गयी। उन्होंने 
नए स्वरूप के हिन्दू धर्म को अपनाने पर ज्ञोर दिया। कठोर जाति-प्रथा 
की भर्त्सना की गयी। स्त्रियों को स्वतन्त्रता तथा शिक्षा की सुविधा दी 
गयी। अस्पृश्यता का उन्मूलन आवश्यक साना गया। बाल-विवाह राष्दू 
के लिए अहितकर तथा अनुपयुक्त साना गया। विशेषतः आये समाज 
ने वेदों की पुनव्याख्या को जिसमें इस बात पर ज्ञोर दिया गया कि हिन्दू 
धर्म में जो त्रुटियां आ गयी थीं उन्हें दूर किया जाय। इस प्रकार इस 
स्वरूप में नया परिवर्तन शुरू हो गया। 

बतंमान युग हृदयान्वेषण का युग है। हमें एक ऐसे समन्‍्वयात्मक दर्शन 
की आवदयकता हूँ जो पूर्व तथा पश्चिम में सामंजस्य स्थापित करेगा 
तथा हिन्दू धर्म के अत्यावश्क अंगों को बाहर निकाल कर रख देया। 
समूरति-पूजा, धामिक सिद्धांत, अन्ध-विश्वास तथा जाति-प्रथा आवि हिन्दू 
धर्म के सारतत्व नहीं हें। हिन्बू-धर्म का सार हे आध्यात्मिकता तथा 
आत्मा (जो मस्तिष्क, जीवन तथा उसके अलावा कोई दूसरी वस्तु हे) । 
हिन्दू धर्म का सार आशभ्यंतरिक सत्य तथा उससे परे के परम सत्य से 
सम्पर्क स्थापित करना तथा उसो में मिल जाना हूँ। 


हर सत के तथा हर युग के सन्‍्तों, विचारकों, ऋषियों तथा रहस्यदर्शियों 
का यह सुख्य उपदेश रहा हूँ कि अपने को जानो” यही सिद्धांत केवल 
मात्र हिन्दू धर्म में जीवन का सर्वस्व रहा है। पश्चिस ने अपने आत्म- 
विश्लेषण के विज्ञान को सहायता से हाल में ही यह आविष्कार किया हूँ 
कि मनुष्य का व्यक्तित्व, उसका बाह्य मस्तिष्क तथा उसके कर्म ही 
एकमात्र सत्य नहीं हें। और एक अठुें-जागृति को अवस्था हैँ जिसका 
याहा मस्तिष्क के कार्यों से अधिक प्रभुत्व हु. और वाह्या मस्तिष्क भी उसी 


अधि 
दड 
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से घिरी हुई हे। किन्‍्त्‌ पश्चिम ने यह कहकर अपने को भ्रम में डाल 
विया कि गुप्त चेतना पर ल्री-पुरुष भाव का प्रभृत्व हे या वह जागृत 
चेतना से कुछ ही नीचे हूँ। हिन्दुओं ने दी्घकालू पुर इस विचार का 
तथा इससे भो अधिक का आविष्कार कर लिया था। वेदों तथा उप- 
निषदों ने हमें यह बताया हे कि सनष्य व्यक्तित्वों का एक गच्छा हे। 
मनुष्य के वाह्य शरीर, मस्तिष्क तथा शक्ति के पीछे अन्य शरीर, मस्तिष्क 
एवं शक्ति हैँ और उनके पीछे आत्मा है। विश्लेषण तथा समन्वय को 
विलक्षण शक्ति के द्वारा भारतीय ऋषियों ने इससे भी आगें यह आविष्कार 
किया कि मनुष्य एवं सनुष्य, मनुष्य एवं प्रकृति तथा मनृष्य एवं ईइ्वर में 
आध्यात्मिक समता हूँ। उन्होंने यह भी प्रकट कर दिया था कि वही 
ईश्वर इन सब में हुँ और क्रमिक विकास न केवल जीवन अपित्‌ जागृति 
का भी होता है। जागृति, या परिस्थितियों की जागरूकता तथा सही 
रूप में काम करने की इच्छा जो भूत में छिपी थी प्रकट हो गयी। 
मनुष्य ने उसे अच्छी तरह पहचान लिया कित्‌ वह मनुष्य उसे पूर्ण- 
रूपेण पहचान सकता हे जो शरीर, मस्तिष्क एवं जोवन की सोमाओं 
से ऊपर उठ चुका हो। आध्यात्मिकता के इस लक्ष्य का मार्ग योग 
अर्थात आत्मा का परमात्मा से एकीकरण हे । हिन्दू ऋषियों द्वारा कम 
भक्ति, ज्ञान, हेठयोग (तन्त्र में) तथा शाक्‍त धर्म में योग के विभिन्न 
मार्ग बताए गए हूँ। पूर्ण योग श्री अरविन्द का हूँ जिसमें उबत योग के 
अच्छे तत्वों का सिश्रण हुँ और जिसको अपनो विशेषताएँ एवं नवीन- 
ताएँ भी हूँ 


यद्यपि हमारे अतीत को पुनव्यास्या करना और उसको जो अच्छाइयां 
थीं उन्हें पुनजीं बित करना अत्यावश्यक हैँ, फिर भी हमें यह न भूल 
जाना चाहिए कि हमें गतिशील तथा पूर्ण बनना हे और भविष्य की 
सोचना हूं। “पुरे जीवन के तीन अंग हैँ, निश्चित और स्थायी आत्मा, 
विकासशील आत्मा तथा क्षणभंग्र परिवतंनश्ञोल शरोर। आत्मा को 
हम बदल नहीं सकते, हम केवल उसे खो सकते हें और अस्पष्ट कर 
सकते हूँ; आत्मा के साथ सख्तों न की जानो चाहिए; न उसे नए 
रूप में सताया जाना चाहिए ओर न उसके रवतन्त्र प्रसार एवं विध्तार 
में बाधा डालनी चाहिए; तथा शरोर का केवल एक साधन के रूप में 
उपयोग किया जाना चाहिए ओऔर उसे बहुमूल्य वस्तु मानकर उसकी 
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अधिक इच्छा न करनी चाहिए ।”' हिन्दूधर्म में परिवर्तन की आवश्यकता 
हैं। अतः हमारी कई सामाजिक प्रथाओं, भासिक कर्मकाण्डों या अन्य- 
बिश्वासों का उन्मूलन करता अत्यन्त आवश्यक हूँ ताकि हमारा धर्म 


च्ह 


लोगों का कल्याण कर सके ओर वह प्रेरणादायक शक्ति के रूप में 
कार्य कर सके। 


१--दि आइ डियल आफ दी करसंयोगिन्‌ - श्री अरविन्द, पृष्ठ ८-९। 
२--दि आइडियल आफ दि कर्मंयोगिन्‌ - भ्री अरविन्द, पृष्ठ ४५-६ 


परिशिष्ट “ख”! 


भारतीय कला का क्रमिक विकास 


इस परिश्ििष्ट में हम भारत को उस निर्माण करा, शिल्पकला एवं 
चित्रकला का वर्णन करेंगे जो भिन्न-भिन्न कालों की इमारतों में प्रकट 
हैं। भारतीय करा के जो अवदोष प्राप्त हें उनमें भारतोय कला को 
जो शैलियाँ एवं परम्पराएं दुष्टिगोचर होती हें उनका निम्न रूप में 
वर्गोकरण किया जाता हे :- 


(१) पू्व-बोढकला;। (२) प्रारंभिक बौद्धकला (३०० वर्ष ई० पु० 
से सन्‌ ५० ई० तक); (३) कुशान (प्रीक ब्रौद्धधला सन्‌ ५० ई० से 
सन्‌ ३२० ई० तक); (४) गुप्त-कछा (सन्‌ ३२० ई० से सन्‌ ६०० ई० 
तक); (५) सर्वोत्तम (प्राचीन) भारतीय कला (सन्‌ ६०० ई० से 
सन्‌ ८५० ई० तक); (६) मध्य यगीन कला (नवोीं शताब्दी से 
अठारहवीं शताब्दी तक); (७) आधुनिक करा (सन्‌ १८०० ई० 
से.... )। 


यहाँ यह बता देना उचित होगा कि उक्त परम्पराओं सें से हर एक 
दूसरे के साथ-साथ भो प्रचलित हो गई थी इसलिए उक्त वर्गोकरण 
ऐसा नहों हूँ जिससे कठोरता हो। यह वगो करण केबल मात्र संकेत 
के रुप में हें। यहूं बात साननो हो होगी कि भारतीय कला की 
परम्पराएँ किसो मत से सम्बन्धित नहीं थो। विशेषताओं के अध्ययन 
से ही यहु जाना जा सकता हे कि जैन स्तूपों तथा बौद्ध स्तूपों में 
क्या अन्तर हैँ और बौद्ध शिल्पकला हिन्दू शिल्पकला से क्‍यों ओर कहाँ 
भिन्न हैं। भारतीय करा के आवश्यक अंगों का वर्णन किया जा चुका 
हैं। “हमारे कलाकारों में ऐसा स्रोत बनने की सर्देव इच्छा रही जिसके 
हारा सिद्धास्तों का देवों जगत से भौतिक जगत में आवागसन हो सके; 
..भ्रत्र लोगों ने बेयक्तिक तथा बोद्धिक कार्यों को सत्य से संघर्थ न करने 
. बोग्य भाना। सूक्मदशिता (अन्तदृष्टि) को यह प्रक्रिया आधुनिक सिद्धांत , 
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का ठीक विपरीत रूप हैँ जो कि अपने को प्रकट करने को हो कला 
का सही लक्ष्य मानता हे। 


(१) प्रूव-बोद्धकला :--वेदों या उपनिषदों के यूग में हिन्दू-कला नहीं 
मिलती हूं। इसका कारण यह हुँ कि उस समय मूति-पूजा नहीं थी या 
कला के माध्यम नष्ट हो जाते थे। मुख्यतः सिस्ध-धाटी में अनायं-कला 
पायी जाती हु। इस कला में भी तत्कालीन प्रचलित धर्म तथा कथा- 
कहानियों के ही तत्व रहते थे। सिन्धु-कला का प्रतिनिधित्व बड़े-बड़े 
नगर, कई मुद्राएँ, शिल्प, बतेन, आभूषण तथा मतियाँ करतो हूं। सिन्ष 
घाटो की सभ्यता की कला में स्वार्थपरता की भावना अधिक पायी जाती 
हूँ । इसके प्रतोक स्तानागार, खलिहान (अन्न-भंडार) आदि हें। भारत- 
वर्ष के केसद्रोय मेंदानी प्रदेश के चट्टानों में भी चित्रकला पायो जाती 
है। मिर्जापुर (यू० पी०) में, सोन नदी की घाटी में, माणिकपुर तथा 
उसके आस-पास (बाँदा, यू० पी०) में, सिहनपुर, कबड़ा पहाड़ तथा 
होशंगाबाद एवं पंचमढ़ी (मध्य प्रदेश) में यह चित्रकला मिलती हूँ। इस 
चित्रकला में शिकार खेलने के दृश्य, खेतिहर जीवन, चरवाहों के जीवन 
तथा नुत्य आदि के चित्र पाये जाते हूँ । साथ ही प्रारंभिक कला में यक्षों, नागों 
आदि भिन्न-भिन्न देवताओं तथा उवबंरा शक्ति की प्रतीक देवियों के चित्र 
मिलते हे। दक्षिण भारत में इसी प्रकार के चित्रों तथा देवी-पूजा के 
उदाहरण मिलते हें। प्रसिद्ध देवताओं में आम तौर से पृथ्वी पर तथा 
पर्वतों में रहने वाले लोग पाये जाते हें जंसा कि बारहृत के शिल्पों में 
देखा जाता हें। धन के देवता कुबेर के सेवक (जो ईइवरीय प्राणी हे) 
यक्षों के सिद्धांत के फलस्वरूप देवताओं की प्रतिमाओं का निर्माण हुआ और 
उससे कला को प्रकट किया गया। ये प्रतिसाएँ सथुरा, बड़ोदा तथा 
बेसानगर में पायी जाती हें। यह कला सभ्य तथा सुसंस्क्ृत लोगों को उस 
कला से पहले प्रचलित थी जिसका अशोक कारू में खूब विकास हुआ था 
और जो अशोक के स्तंभों में प्रकट है। 


(२) प्रारंभिक बौद्ध कला:-इस कला के प्रतिनिधि धामिक स्मारक हें। 
ये स्मारक दो प्रकार के हें--एक तो वे जो चट्टानों से काट कर बनाए 
गए हूँ और दूसरे वे जिनका निर्माण किया गया है। जिन स्मारकों का निर्माण 
किया गया हूँ वे भो घुल्यत: दो प्रकार के हें । ये स्मारक स्तुप तथा सस्दिर 
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हैं। साथ ही, इसमें भगवान बुद्ध को प्रस्तुत नहीं किया गया हैँ बल्कि 
उनके कुछ चिन्ह, जसे पदचिन्ह, दिखाये गये हें। साँचो, सारनाथ, भारहुत, 
तक्षशिला, अमराबती तथा नागार्जुनकोंडा में स्तृपों के उदाहरण भिलते 
हैं। बाराबार और नागाजूुनती पहाड़ी (बिहार), भज, बेदसा, एलिफेन्टा, 
अजन्ता और एलोरा (पश्चिमी भारत), महाबलोपुरम, उन्दवल्ली तथा 
भेरवकोंडा (सद्रास) में चट्टानों को काट कर बतायी हुयी इमारतें मिलती हैं। 
साँची, बेसानगर, तक्षशिला, देवगढ़, भीतरगाँव, बादसो, बोधगया तथा 
नारून्द में सन्दिर के उदाहरण मिलते हें। कितु प्राचीनतम उदाहरण 
(इमारतें) साँची, बोधगया, सथुरा, अमराबती तथा भारह॒त में ही मिलते 
हैं। इस प्रारंभिक विकास में शिल्पकला को बहुत पूर्णता प्राप्त हुयी थी। 
इस संबंध में माशंल ने यह सत प्रकट किया है कि “अज्ञोक कालीन शिल्प- 
कला शंली एवं टेकनीक की दृष्टि से सबसे अधिक सुन्दर कृति हूँ। वास्तव 
में भारत ने अभी तक जितनी सुन्दर चित्रकारी प्रस्तुत की हूं उतनी 
सुन्दर किसी भी देश ने नहीं प्रस्तुत की और वह अद्वितीय हूँ । प्राचीन 
संसार में उनके समान एक भी उदाहरण नहीं मिलता। “अशोक कालीन 
स्तंभ, सारनाथ आदि स्थानों में पाय जाते हूँ, विद्वतापूर्ण का के अद्वितीय 
उदाहरण हूँ। पूर्ण स्वाभाविकता, भावपूर्णता, लकड़ी को चित्रकारी तथा 
अधिकांशतः विदेशी प्रभाव का न होना आदि प्रारंभिक बौद्धकला को विशेष- 
ताएँ है। पशुओं के चित्रों में भी अनुपम सौन्दर्य हे । 


(३) कुशन या ग्रीक-बौद्ध कला :--इस क्षेत्र में यह विवाद चल पड़ा 
कि बुद्ध को मूि कंसे विकसित हुई। यह अपने देश को वस्तु हे या 
विदेज्ञों से लाई हुई हैं। हम जानते हे कि पहले बुद्ध के स्थान पर उनके 
चिन्ह, उनको व्यक्तिगत वस्तुएं तथा पेड़, बाद में उनका जोवन और 
तत्पश्यात्‌ उनकी भौतिक आक्ृति आदि चित्रित को गईं। मथुरा तथा गान्धार 
दोनों कलाओं का यह दावा हूँ कि उन्होंने ही बुद्ध की भौतिक आकृति को 
प्रचलित किया । अत: यह हो सकता हैँ कि इन दोनों कलाओं ने इसका 
प्रचलन साथ-साथ या अलग-अलग किया हो और दोनों कलाओं ने इसके 
प्राचीन तथा प्रारम्भिक स्वरूप को नवीत सौन्दर्य दिया। गान्धार कला में 
बद्ध की मृति में जो उनको मूंछे दिखाई गई हें वह ग्रीक शैली है। भारतीय 
परंस्परा में उनकी यह आकृति सोचो भी नहों जा सकती हे क्योंकि भारत में 
बुद्ध को योगो के रूप में चित्रित किया गया हूँ ओर उन्हें इस रूप म॑ देखकर 
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बेदिक सिद्धान्तों का स्मरण हो जाता है। मधथरा कला की आकृतियाँ भारत 
के देवताओं तथा ऋषियों के चित्रों जेसो हूँ। मुव्राओं में भी, जेसे कि 
कंडफाइसेस की सुद्राओं में, भारतीयता का विकास मिलता हे। 'इस प्रकार, 
विचार में एवं मूलतः बुद्ध को मृति भारतोष हे और उसे प्राचीन भारतोय 
कलाकृतियों को परम्परा के अनुसार निर्मित किया गया हे ।” -(राधाकुम्‌द 
मुकर्जी ) । कुशान कला अफगानिस्तान, सथुरा, काइमोर, बेंसानगर तथा 
अमरावतो में पाई जाती हू । गाँधार कला दोनसस्‍्लो हे ओर इसमें भारतीय 
रूपक के उद्देश्यों के लिए रोम की प्रान्तीय आकृतियाँ ले ली गई हैं। इसलिए 
हम एपोलो को बद्ध के सदश पाते हें। मथुरा कला स्वाभाविक एवं प्रत्यक्ष 
है और यह जीवन से भरी हुई है । 


(४) गुप्त कलाः--यह कला उसी रूप में शित्पों एवं इमारतों में प्रस्तुत 
को गई हूं जेसी सारनाथ तथा अजन्ता में पाई जाती हैं और आगे चल कर 
यह प्राचोन (सर्वोत्तम) कला में बिलोन ही जाती हे । यह करा भारतीय 
कला के भिन्न-भिन्न तत्वों का सम्पूर्ण समीकरण प्रस्तुत करती है। हम इस 
विधय पर इस पुस्तक के “स्वर्ण युग” नामक अध्याय में सबिस्तार प्रकाश डाल 

चके हें । 


(५) प्राचीन (सर्वोत्तम) भारतीय कलाः--अजन्‍्ता' एलोरा, एलिफंन्टा, 
सहाबलोप्रम तया बोरोबुद्र में इस कला का प्रतिनिधित्व है। इस कला 
की विशेषता सन्तुलन, समता, निर्मेलता, स्वच्छता ओर नम्नता (कोमलता) 
हूँ । अजन्ता में बोद्ध धर्म तथा एलोरा में ब्राह्मणबाव का अधिक प्रभाव हूँ। 

एलोरा की विदेषता शक्ति तथा अजन्ता को विशेषता चसक-दमक हूँ । 
.. इसमें निर्माण करना और साज-सज्जा सजावट का भी और अधिक विकास 
हुआ । इस कला की सब से अच्छी शलो को विशेषता सब से अधिक निर्मेलता 
है। इसमें कलाकृति की आत्मा चमकती रहती हे ओर भाव प्रकाशपूर्ण होते 
हैं । उनमें तरुणाई रहती हूं । एलोरा के कलाश मन्दिर की शिव की मूति 
इसको प्रतीक हे । शरीर तथा आत्मा को एक दूसरे से पृथक नहीं किया जा 
सकता । ए० के० कुमार स्वामी ने अजन्ता की चित्रकला का वर्णन करते हुए 
कहा कि इन महान मृततियों में जो रोब, भाव एवं निर्मेलता हूं, उनको प्रत्येक 
भावभंगिमा में जो प्रेम भरा हुआ हे, हुए के समय में भो उनमें जो गम्भीर उदासो 
हूँ वह दर्शकों पर ऐसी छाप डालती हे जिसे कभी भी भुलाया नहीं जा सकता । 


|; 


[ ४ंढब१ ] 


(६) मध्ययुगीन कलाः-इस यग की कलाकृतियों में हिन्दू इसारतें, 
मुस्यतः उनके सन्दिर तथा मुस्लिम इमारतें, मुख्यतः मस्जिद और मसक़बरे 
आदि हूँ। राजपुत चित्रकला और मगर चित्र-कला का भी इस यग में 
विकास हुआ। इस युग में जो क़िले बनवाए गए उनमें सामान्य कला 
विकसित हुई। इनकी दोलो तथा टेकनीक में हिन्दू-म॒स्लिम समन्वय दिखाई 
देता हूँ। हम इनका यहाँ पूर्ण विवरण नहीं दे रहे हें क्योंकि मध्यकालीन 
संस्कृति सम्बन्धी अध्यायों में हम उन पर सब्विस्तार प्रकाश डाल चुके हे। 
भुवनेदवर, पुरी, कोनारक, खजराहो, ग्वालियर, जोधपुर, उदयपुर, माउन्ट 
आब्‌, पाटन, मुहेरा, थाना, बल्साणा, पेड़गाँव, पालिताणा, वृन्दावन, 
विष्णु पुर, बरानगर, मंसुर, सारवाड़, महाबलोपुरम, कांजीवरम, तन्जोर, 
जिचिनापटली, चिदाम्बरम, हाम्पी, रामेहवरम तथा मदुरा में सबसे अधिक 
महत्वपूर्ण मन्दिर पाये जाते हें। इसी प्रकार दिल्‍ली, आगरा, मुल्तान, 
गोड़, अहमदाबाद, चम्पानर, धार, मान्डू, जौनपुर, दौलताबाद, बीजापुर, 
गोलकुन्डा, श्रीनगर, सहसराम, फतेहपुर सीकरी, इलाहाबाद, अजमेर, 
औरंगाबाद तथा लखनऊ में सबसे सुन्दर मुस्लिम इमारतें तथा स्मारक 
पाये जाते हू । सर्वेश्रेष्ठ मन्दिर निर्माणकला उच्चकोटि की अर्थात्‌ सर्वोत्तम 
है किन्तु १४ वों शताब्दी के बाद इसमें कठोरता एवं साज-सज्जा का बाहुल्‍य 
हो जाता हे और दक्षिण की शिल्पकला में सनकोपन, हिसा तथा अति- 
शयोक्तियाँ आ जाती हूं । राजपुतों के राजप्रसादों के समान अन्य इमारतें 


३००. 


भी इस यूग में बनवायी गयों। अऊंचे-ऊँचे पहाड़ों तथा चट्टानों के ऊपर, 


झीलों तथा जलाश्ययों के किनारे बन हुए और हर तरफ से घिरे 


हुए ये राजप्रसाद जिस भूमि पर बने हुए हेँ उसके जोवित भाग प्रतीत 
होते हैं और इनमें पवर्तोीध महानता तथा रोब हेँ। वक्राकार अधर, झूलती 
हुई कानिसे, छोटे-छोटे गुम्बज और बड़ी-बड़ी इमारतों का विस्तृत घेरा 
बन्दी आदि हनको सबसे स्पष्ट विशेषताएं हें। सबसे प्रसिद्ध राजपृत 
राजप्रसाद चित्तौड़, ग्वालियर, अम्बेर, जोधपुर, बीकानेर तथा उदयपुर 


... में हैं। मुस्लिम निर्माण-कला का सबसे ज्वलन्त ओर शानदार प्रतोक 
. ताजमहल है । “यह स्वयं मुमताज़ हूं तथा उसकी यौवनपुर्ण चमकतो हुयी 


सुन्दरता हैं जो आज भी चमकती हुई यमुना नदी के तट पर, प्रातः काल 
मध्यान्हू तथा चाँदनी रात में, झूलती हुयी दिखायी पड़ती हे ।” (ए० के० 
कुसार स्वामी ) । 


््क 


[ ४प२ ] 


(७) आधुनिक कला:-आधुनिक काल के प्रारंभ में तो निर्माण-कर 
शिल्पकला, चित्रकछा आदि कला-कौशल का पतन हो गया था। पर 
१९ वों शताब्दी की अन्तिम दशाव्दो में ये कलाएं, विशेषतः चित्रकर 
पुनर्जोवित हो गईं और उसके बाद संगीत तथा नृत्य करा में भी १ 
जागृति आ गई। निर्माण-कला तथा शिल्प-कला का बहुत अधिक विक 
नहों हुआ। इनमे प्राचीनता ही जारी रही। शहरी इमारतों के निर्माण 
पश्चिमी की नकल करने की प्रवृत्ति आ गयी । फिर भी हमारे वेश 
प्राचोन निर्माण-कला के अच्छे ज्ञाता हें जेसा कि शान्ति निकेतन में प्र' 
हैं। चित्रकला के क्षेत्र में, अजन्ता की कला को पुनर्जोवित करने में बंग 
ने नतृत्व किया हूँ। अन्य स्थानों सें भी प्राचीन कला के अलावा पश्च 
कला नकल को जा रही हैं। राजकीय कला विद्यालय तथा साववंजनिक कर 
संस्थाएं हुं जो इस विज्ञा में सक्तिय कार्य कर रही हे। अजायबघरों, सा 
जनिक संस्थाओं तथा व्यक्तिगत लोगों के पास कलाकृतियों के संग्रह । 
कला सम्बन्धी पत्र-पत्रिकाएं भी प्रकाशित होती हे जिनमें “मार्ग (बम्ब! 
तथा “जनल आफ ओरिएन्डल आर्ट (कलकत्ता) प्रमुख हें। आधुरि 
भारतोय निर्माण-कला के नमूने बेलर सठ (बंगाल), बिड़ला मरनि 
(दिल्ली ), हिन्दू विश्वविद्यालय (बनारस), काँच-मन्दिर (कानपुर) अं 
राजपुताना के राजमहलों के अतिरिक्त शान्ति निकेतन तथा विक्टोरि 
मेमोरियल में पाये जाते हूँ । 


यह भारतीय कला के ऋिक विकास की रूप रेखा हैं। प्राचीन त 
मध्यकाल ने सर्वश्रेष्ठ तत्व प्रस्तुत कियं । ब्तं सान काल अब भी अपना रार 
डु ढ़ रहा हुं । हम अभी-अभो दासता के बन्धन से मुक्त हुए हें और आ 
है कि भविष्य में एक नवीत भारतीय कला होगी जिसमें भारत ओर पहिर 
की सर्वेश्रेष्ठ कलाओं का समन्वय होगा। 


परिशिष्ट “ग!! 


भारतीय राष्ट्रवाद के प्रवतंक 

आधुनिक भारतीय राष्ट्रवाद का जन्म हो जाने से भारतीय सॉस्कृतिक 
जागृति को अत्यधिक प्रगति हुयी। भारतीय राष्ट्रवाद नं, पहली बार, सभी 
जातियों और धर्मों तथा सिद्धांतों को अपने में मिल्ला लिया। भारत में राष्ट्रवाद 
का सबसे अधिक ज्वलन्त तथा जीवित प्रतीक भारतोय राष्ट्रीय काँग्रेस थी 
जिसकी स्थापना सन्‌ १८८५ ई० में हुयी थी पहले तो यह उदारपन्थियों 
(नरमदल) तक ही सीमित रही कितु धीरे-धीरे इसमें उद्रवादियों का 
प्रभाव हो गया । उप्रवादियों के प्रभाव को उस समय से महत्व दिया जाने 
लगा जबकि सन्‌ १९०५ ई० में बंगाल का विभाजन हुआ। सन्‌ १९१८ ई० 
के बाद, अंतिमरूप में, काँग्रेस में उग्रवादियों का आधिपत्य हो गया और 
महात्मा गाँधी के हाथों में नेतृत्व की बागडोर आ गई। अनेक परीक्षाओं और 
कसोटियों से गजरते हुए गाँधी जी ने हमको सन्‌ १९४७ ई० में स्वतंत्रता 
दिला दी। परंतु, इसके साथ-साथ स्वतंत्रता के लिए क्रांतिकारी आन्दोलन 
भी चलता रहा और सन्‌ १९४२ में दोनों परस्पर मिल गये । नेताजी 
सुभाष चल्र बोस का आज्ञाद हिन्द युद्ध इस क्रान्तिकारी आंबवोलन की चरम 
सीमा थी । 

भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस ने हम भारतीयों को हा म. सुरेख्व ताथ बनर्जो, 
दादा भाई नौरोजो, फिरोज्ञशाह मेहता, एम० जी० रानाड, जी० फ्रे० गोखले, 
बो० सी० पाल, शंकरन नायर, सी० आर० दास, मोतोलाल नेहरू, मदन 
मोहन मालवीय, लाजपतराय, श्रीमती एनो बेसेन्ट, बी० जी० तिलक, 
श्री अरविन्द, महात्मा गाँधी, जवाहरलाल नेहरू तथा सुभाष चन्द्र बोस सरोख 
महान नेता एवं व्यक्तित्व विए हूँ । इनमें से तिलक, गाँधी तथा श्री अरविन्द, 
जो आज भी सब को दृष्टि में त्यागी पुरुष हूं, के सम्बन्ध में सविस्तार विवरण 
प्रस्तुत करने और उनके विषय में अधिक अध्ययन करने को आवश्यकता हूं । 
ये छोग, वास्तव में, आधुनिक भारतीय राष्ट्रवाद के पंताम्बर हें। हस यहाँ पर 
इन महा पुरषों के मुख्य विचारों एवं सिद्धान्तों जो स्थायी हूं, पर प्रकाश डाल 


रहे हैं। 


[ ैंद४ड ] 


बाल गंगाधर तिलक (१८५६-१९२०) 

बाल गंगाधर तिऊूक भारतोयों की आँखों में स्वतन्त्रता के लिए राष्ट्रीय 
प्रेरणा तथा राष्ट्रीय प्रयत्न के प्रतीक हो गए थे । उनका यह नारा था कि 
“स्व॒राज्य हमारा जन्म सिद्ध अधिकार हे और हम उसे प्राप्त कर के रहेंगे।” 
वह नारा पूर्व के सारे देशों में गूज उठा ओर यही नारा ब्रिटिश साख्राज्य- 
याद को अर्थो [जनाज्ञा] में ठोंकी गई पहली कोल था। भारतीय राजनीति 
के मऊ पर तिलक का आगमन भिखारोपन की उस नोति पर एक गहरी चोट 
थी जो काँग्रेस के तत्कालीन प्रमुख नेताओं की विशिष्ठ नोति थी। तिलक का 
जन्म साधारण परिवार में हुआ था, ये जनता के बीच से आये थे ओर वे 
रुपयों की गोद में नहों कहे थे। उनके सुनहले चरित्र, उनकी धामिक भक्ति 
तथा उनको गहरी देशभक्ति ने उन्हें सब से ऊंचे स्थान पर प्रतिष्ठित कर 
दिया ओर वे जनता के हृदय सम्राट हो गए। बे संस्कृत के श्रेष्ठ विद्वान, 
पंडित, शक्तिशाली लेखक तथा गम्भीर एवं सुदृढ़ विचारक थे। विह्वता के 
क्षेत्र में वे अद्वितीय थे। ओरिएन, आकंटिक होम तथा गीता उनके प्रसिद्ध 
पांडित्य पूर्ण ग्रन्थों में हे और उनकी विद्वता के प्रतीक हें। ओरिएन में 
उन्होंने वेदों को प्राचोनता के विषय में ठोस और निश्चित प्रमाण दिए हूं . 
तथा उनके आधार पर यह सिद्ध किया हे कि ईसा से ४००० वर्ष पूर्व वेदों 
का समय था। सिन्ध घाटी की सभ्यता की खोज उनके इस कथन को 
पुष्टि कर सकती हूँ। आकंटिक होम में उन्होंने यह सिद्ध करने का प्रयत्न 
किया हैँ कि आयों को आदि भूमि आकंटिक में थी । गीता सम्बन्धी उनका 
ग्रन्थ मोलिक समालोचना हें और इसमें उन्होंने नंतिक सत्य को प्रस्तुत 
किया है। यह स्मारक-प्रन्‍्थ हु और इसका गद्य उच्च कोटि का प्रथम गद्य है । 
यह ग्रन्थ मराठी भाषा में सर्वोत्तम तथा शास्त्रीय हें। उनकी गीता कर्म-फल 
की प्राप्ति के विषय में सोच-विचार किए बिना निःस्वार्य भाव से अपना 
क॒तंब्य पूरा करने का उपदेश देती हें। उन्होंने उस पश्चिमी दर्शन पर भो 
विचार प्रकट किए हें जिसे पश्चिम के महान दाशंनिकों ने प्रकट किया हे । 
उन्होंने यह सिद्ध करने की चेष्टा की हे कि गीता का सब से बड़ा गण 
परिणाम को सोचे बिना कतंव्य करने की प्रेरणा देता हे। भारत के 
राजनीतिक जीवन पर इसका प्रभाव बहुत गहरा हुआ। इसने हमारे देश 
की जनता को दोर्धकालीन मूर्छा “निद्रा” से जया दिया। इसने भारतीय 
नेतृत्व में भारतीय स्वतन्त्रता के लिए “करों या मरो” की भावना भर दी । 


[ ४८५ ] 


“केसरी” के सम्पादन के द्वारा उनका तत्कालीन सत्ता के विरुद्ध सिद्धांत्मक 
तथा शक्तिशालो राजनोतिक प्रचार कई दशाब्दियों तक होता रहा। पूना के 
उस दोक्षिक आन्दोलन से उनका निकट सम्बन्ध रहा जिसके फलस्वरूप 
फू सन कालेज की स्थापना हुई। यह कालेज आत्म वलिदान में सहयोग का 
एक स्मारक हैं। शिवा जी तथा गणपति उत्सवों का संगठन कर के उन्होंन 
जनता की सोयी हुई आत्मा को पुन: जागृत करने का प्रयास किया । 


इस प्रकार तिलक ने “नए राजनीतिक उत्साह को ऐतिहासिक अतोत 
को भावना तथा परम्परा से ओर इन दोनों को जनता को उस धामिक 
मनोवृत्ति से सम्बन्धित कर दिया जो इन उत्सबों के प्रतीक थी। राजनीतिक 
आन्दोलन को जनता में लाकर उन्होंने उसे भारतीय रूप दिया। इस प्रकार 
तिलक में वह राजनीतिक प्रतिभा थी जिससे उन्होंने युग के प्रवाह को समझा था 
और भारत के राजनीतिक आन्दोलन को सही दिशा दिखाई थी। उनके कारावासों 
ने, पहली बार, जनता को इस सत्य के प्रति जागृत किया कि स्वतन्त्रता 
आराम की राजनीति के द्वारा नहीं बल्कि मंत्रणा और वलिदान के द्वारा प्राप्त 
होगी । थे कठोर, लड़ाक , शक्तिशाली, प्रजातान्त्रिक, बुद्धिमान, व्यावहारिक 
तथा कूटनोतिक मराठा जाति के सच्चे प्रतिनिधि थे। उनमे ये सभो गुण थे 
और इनके साथ-साथ उनमें अयूर्व आत्म बल, इच्छाशक्ति, आध्यात्मिक जोश 
तथा लक्ष्य के प्रति एकाग्रता थी। उन्होंने स्वराज, स्वदेशी, राष्ट्रीय शिक्षा 
तथा बहिष्कार के नारों को कार्य रूप में परिणित किया। संक्षेप में, तिलक 
सर्व श्रेष्ठ हिस्दू धर्म के जीवित प्रतोक थे । 


महात्मा गांधी (१८६९-१९४८) 

महात्मा गांधी अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति में भारत को एक जीवित प्रइन 
बता विया। उनके दाक्तिशाली व्यक्तित्व तथा भारत की स्वतन्त्रता के लिए 
उनके जोरदार आन्योलत ने हमारे आत्म-सम्मान को पुनः जागृत कर दिया 
और पदिचम भी भारतीय सभ्यता एवं संस्कृति से सम्बन्धित अपनी घारणाओं 
का फिर से मूल्यांकन करने लगा। सामाजिक, राजनीतिक, धामिक, शेक्षिक 
तथा आर्थिक विषयों पर उसके सुन्दर लेख आधुनिक भारतोय साहित्य 
के बहुमूल्य अंग हैं । राजनीति के क्षेत्र में उनका महत्वपूर्ण योगदान 
5 अहु रहा कि उन्होंने धर्म की उस भावना को पुनः प्रचलित किया 
जिसे उनसे पहले तिऊूक ते प्रकट किया था। साथ ही उन्होंने जनता 
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को स्वतन्त्रता तथा उसके लिए संघर्ष के मूल्य का ज्ञान कराया। गाँधी 
जी का यह कहना था कि “सर्वव्यापी एवं जगत व्यापी “सत्य की 
आत्मा का साक्षात दर्शन करने के लिए यह आवश्यक हूँ कि मनुष्य अपने 
ही समान इस जगत के छोटे से छोटे (तुच्छ से तुच्छ) प्राणी को प्रेम करने के 
योग्य हो जाय । और जो व्यक्ति इसके बाद किसी उपाय की खोज करता 
हैं वह जीवन के किसी क्षेत्र को सुरक्षित नहीं रख सकता । यही कारण है 
. कि सत्य की मेरी आराधना मुझे राजनीति में खींच लायी ; ओर में बिता 
किसी हिचकिचाहट के, फिर भी पूरी दीनता से, यह कह सकता हूँ कि जो 
लोग यह कहते हें कि धर्म का राजनोति से कोई सम्बन्ध नहों हे वे यही 


नहीं जानते कि धर्म का अर्थ क्‍या होता हेँं।” 


उनके अनुसार सत्य के अतिरिक्त कोई दूसरा ईइवर नहीं हे और उस 
सत्य की प्राप्ति का एक मात्र साधन प्रेम या अहिसा है। हस सत्य को प्राप्ति 
के लिए हृदय की पवित्रता, साधनों की पवित्रता या उद्देश्यों की पविश्नता 
अत्यन्त आवश्यक हे । इसोलिए वे जीवन में ब्रह्म चर्य, निर्भवता, निलिप्तता 
और नम्रता पर अधिक जोर देते थे । सत्य के प्रति उनका प्रेम मौसमी 
राजनीतिज्ञ के सत्य-प्रेम के समान केवल मात्र संद्धांतिक नही था। वे जंसा 
करते थे बसा ही उपदेश देते थे । यद्यपि वे बड़ अनुशासनवादी (शिष्टाचारी) 
थे, फिर भो उनमें भावना को कठोरता नहीं थी ओर उनमें हास्य एवं 
व्यंग्य का सुक्ष्म ज्ञान था। उन्होंने भारत को विषमताओं तथा फूट से मुक्त 
करने, जनता को अपने पेरों पर खड़ा होना सिखाने, स्त्रियों को सब क्षेत्रों में 
पुरुषों के समान स्तर पर पहुंचाने, हिन्दू-मुस्लिम को एक करने तथा हिन्दूधर्म 
को अस्पृश्यता को सामाजिक बुराई से भक्‍त करने का प्रयास किया। 


आशिक क्षेत्र में वे उद्योगों के विकेन्द्रीकरण, ग्रामोत्थान तथा जनता की 
आथिक दशा सुधारने के समर्थक थे। उनके अनुसार “शहरों का सही काम 
गाँवों की बनी हुयी वस्तुओं का उपभोग” करने का है । खादो या हाथ के 
कते-बुने कपड़े पर उनका जोर देना जनता की आ्थिक दशा सुधारने की 
उनकी इच्छा का प्रतोक हूँ । 


.._ अहिसा पर उनके जोर देने के फलस्वरूप उन्होंने सत्याग्रह का तरीका 
निकाझा। गाँधी जो का हमारे लिए यह उपदेश हे कि हम लड़ाई-भिड़ाई 
अमानवीय तत्वों के लिए छोड़ दें, मनुष्य के समान व्यवहार करें और झ्ांत 
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रह कर यंत्रण-सहकर सत्य की सेवा करें। प्रेम या आत्मा-पीड़ा शत्र पर 
विजय प्राप्त कर सकता हूँ । शत्रु को नष्ट करके नहों बल्कि उसका हृदय- 
परिवर्तत करके उसे पराजित किया जा सकता हूँ । 


प्रसिद्ध दाशंनिक तथा भारत के बतंमान उपराष्ट्रपति डा० सर्वपल्ली 
राधाकृष्णन ने गाँधो जी के प्रति निम्न मत प्रकट किया हैः-- 

“गाँधी स्वतंत्र जीवन के पंग़म्बर थे। अपनी पवित्रता तथा वीरता के 
द्वारा, जो अद्वितीय थी, वे करोड़ों मनुष्यों पर शासन करते थे। सच्चे बनो, 
सादे बनो, शुद्ध अनो और नम्नर हृदय के बनो, दुःख तथा आपत्ति में सन्तुष्ट 
एवं प्रसन्न रहो, जीवन को प्रेम करो, मृत्यु से न डरो, आत्मा की सेवा करो, 
मृतात्मताओं से भयभीत न हो--ये उनके उपदेश थे ।” “जबसे संसार का आरंभ 
हुआ है इससे अच्छी कोई बात नहों दिखाई गई है और न इससे अच्छी कोई 
थीं, (४२०३४ गाँधो की मृत्यु उनके जोवन का सबसे उत्तम अन्त थी। वे 
भगवान का नास जपते हुए और हृदय में प्रेम लिए हुए मरे। यहाँ तक कि 
उन्हें ज्योंही गोलियाँ लगीं उन्होंने अपने हत्यारे को आशीवाद दिया और 
उसके लिए शुभ कामना प्रकट की ।” 


श्री अरविन्द (१८७२-१९५०) 

श्री अरविन्द आज की नई पीढ़ी अर्थात्‌ युवकवर्ग के लिए एक स्मृति 
तथा नाम मात्र हें परन्तु हमारे पुंजों के लिए वे देशभक्ति पूर्ण कबिता के 
कवि तथा राष्ट्रीयता के दृत थे। कलकत्ता में १५ अगस्त सन्‌ १८७२ ई० को 
अरबिन्द घोष का जन्म हुआ था। पांच वर्ष के प्चात वे शिक्षा प्राप्त करने 
के लिए इंगलेंड चले गये जहां वे १४ बर्षों तक रहे । सन्‌ १८९२३ में वे इंगलेड 
से चले आये। वे वहाँ सेन्ट पाल्स स्कूल (लन्चन) तथा किरस कालेज 
(कम्न्रिज विश्वविद्यालय) में पढ़ते रहे। साहित्य में उनकी अधिक रुचि थी 
और इसलिए इसमें उन्होंने विशेषता प्राप्त की। अंग्रेजी, फ्रांसीसी, लंटिन, 
प्रीक, जर्मन, स्पेनिश आदि कई विदेशी भाषाओं का उन्होंने गहन अध्ययन 
किया । लन्दत में ही बड़ोदा के महाराजा (गायकवाड़) से उनकी भेंट हो गई 
और उस्हें बड़ोदा में स्‍्रशासकीय नौकरी मिल गई। सन्‌ १८९३ ई० से सन्‌ 
१९०६ ई० तक अर्थात्‌ तेरह वर्षों तक वे बड़ोदा में रहे। पहले वे वहाँ के 
सेडिखमेन्ट एंड रेवेन्यू डिपार्टमेंट और बाद में महाराजा के सेफ्रेंट्री रहे। उसके 
बाद बड़ोदा कालेज सें वे अंग्रेज़ी के प्रोफेसर रहे ओर अन्त में उस कालेज 
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के वाइस-प्रिन्सिपल भो रहे। यहाँ रहकर उन्होंने भारतीय संस्कृति तथा 
साहित्य का गंभीर अध्ययन किया और संस्कृति, मराठी, गुजरातो, बंगला 
ओर हिन्दी भाषाओं का पुर्णज्ञान प्राप्त किया। इस अवधि में वे माटक, 
निबन्ध और कविताएँ भी लिखते रहे। उन्होंने आमतौर से अंग्रेजी भाषा में. 
ही अपने साहित्यिक लेख लिखे। सन्‌ १९०० ई० से वे गुप्तरूप में भारत को 
विदेशी शासन के चंगल से छड़ान के लिए हिसात्मक ऋान्तिकारी आन्दोलन 


म॑ काम करन लग । 


सन १९०५ ई० में बंगाल का विभाजन हुआ ओर वे अंग्रेज्ञों से लड़ने 
के लिए खल कर सेंदान में आ गये। सन १९०६ ई० में उन्होंने बड़ोदा 
छोड़ दिया और वे कलकत्ता के नए बंगाल न शनल कालेज के प्रिन्सिपल हो 
गए। उनके कार्य तोन प्रकार के थ। पहला काम था गुप्त क्ान्तिकारी 
प्रचार एवं संघटतल जिसका मुख्य रूक्य सखस्रश् विद्रोह की तेयारी करना 
था। दूसरा काम था सार्वजनिक प्रचार जिस का लक्ष्य था समचे राष्ट्र में 
स्वतंत्रता की भावना भरना। तोसरा काम था साथंजनिक और संयुक्त 
सहयोग एवं मौन प्रतिरोध के द्वारा विदेशी शासन को कसजोर 
बनाते रहने के लिए जनता का संगठन। उनके भाषणों तथा लेखों 
ने भारतीय राष्ट्र को जागृत कर दिया और देश में एक हलचल मचा दिया। 
इसके फलस्वरूप अंग्र ज्ञी सरकार ने उन्‍हें गिरफ्तार करके अलीपुर जल में 
बन्द कर दिया। उन पर उनके भाई के द्वारा संचालित क्रान्तिकारी आन्दो- 
लत से सम्बन्धित आरोप लगाए गए थे। मुकदमे में सी० आर० दास ने 
उनकी ओर से पेरवी की और उन्होंने न्यायाधीश के समक्ष श्री अरविन्द 
को निर्दोष सिद्ध कर दिया। परिणाम स्वरूप ऋानर्तिकारी अरविन्द बरो कर 
दिए गए। सन्‌ १९०८ से १९१० तक वे ब्रिटिश भारत में हो रहे और बाद 
में पॉडिचेरी घले गये और यहाँ उन्होंने अपना आश्रम स्थापित कर लिया । 
आज यही आश्रम श्री अरविन्द आश्रम के ताम से प्रसिद्ध हें। सन्‌ १९१९ में 
एक फ्रांसीसी महिला उनकी शिष्या हो गयीं। सन्‌ १९२६ में श्री अरबिस्द 
ने अपने साथकों या शिष्यों से सीधा सम्पर्क रखना छोड़ दिया। उसी समय 
से उक्त फ्रांसीसी महिला, जो “माताजी” के नाम से विश्यात हें, के हाथ में 
जाश्रम की व्यवस्था का पूरा भार है। माताजी वाल्यावस्था से ही “योगी” 
रही हैं । उन्होंने जापान, मिश्र आदि कई देझ्षों में रहकर योग की शिक्षा 
प्राप्त की है। उनके पास जो आध्यात्मिक ज्ञान है वह वर्तमान विश्व में किसी. 
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से भी कम नहीं हैँ। श्री अरविन्द की मृत्यु के बाद “माताजी” ने एक अन्त- 
र्शष्ट्रीय विश्वविद्यालय स्थापित करने को योजना प्रारम्भ की है। इस विश्व 
विद्यालय की शिक्षा आध्यात्मिकता तथा श्री अरबिन्द के उपदेशों पर 
आधारित होगी । 


ऋ्रमिक विकास के दृष्टिकोण से श्रो अरधिन्द के जीवन का अध्ययन 
करना उचित होगा । सन्‌ १८७९ ई० से सन्‌ १९०५ तक उनका जीवन स्व- 
संस्कृति में लगा रहा, सन्‌ १९०५ से सन्‌ १९१० तक वह देश सेवा में लगा 
रहा ओर सन्‌ १९१० से सन्‌ १९५० तक उनका जीवन ईइ्वर की सेवा 
तथा उसके द्वारा सब की सेवा में लगा रहा । इस पूरी अवधि में वे मानवता 
को देवत्व में परिवर्तित करने की दिशा में काम करते रहे । “बन्देमातरम,” 
. “कमंयोगी” तथा “घमं” नासक उनके पत्र यह बताते हे कि वे किस प्रकार 
मानवता से देवत्व की ओर विकसित हो रहे थे। आन्ध्र विश्वविद्यालय के 
उपकुरूपति सी० आर० रेड्डी ने उनके सम्बन्ध में कहा हे कि “मं श्री अरविन्द 
को इस युग की एकमात्र पर्याप्त प्रतिभा मानता हूँ। वे राष्ट्र के नायक 
(योड़ा) से भी अधिक हें । वे मानवता के उन रक्षकों मं हें जो समस्त युगों 
और समस्त राष्ट्रों से सम्बन्धित रहते हें। वे उन सनातनों में हें जो अपनी 
उपस्थिति से हमारे जोवन को ज्योतिर्मय करते हें, चाहे हम इसे जानते हों 
या नहीं 


श्री अरविन्द अपन युग की सबसे बहुरुपी प्रतिभा थे जोर आधुनिक काल 
में कोई भी ऐसी मानवी शक्ति पेदा नहों हुई हें जिसकी तुलना उनसे की जाय । 
उन्होंने राजनीति, धर्म, दर्शन, इतिहास, संस्कृति, काव्य, कला, नाटक और 
खेल-कूद तक पर विस्तारपूर्वक और क्रियात्मक लेख लिखे हें । कोई भी चीज 
ऐसी नहीं बच्ची जिसका उन्होंने वर्णन नहीं किया। हमारी पुस्तक उनकी बहु- 
रूपी प्रतिभा को निश्चित प्रमाण हे। “लाईफ डिवाइन,” “एसेज्ञ आन दि 
गोता,” “सिन्धथेसिस आफ योग,” “आइडियल आफ हा मन यूनिटी, “ “हा, मन 
साइकिल” तथा “सावित्री” उनकी प्रम्‌ख पुस्तक हेँ। कुछ महत्वपूर्ण विषयों 
पर उनके कुछ जिजारों को हम यहाँ पर प्रस्तुत कर रहे हूँ । 


क्रमिक विकास क्‍ 
.. झानवता के समूह का धोरे-धीरे विकास होता हूँ और इसमें भोतिक 
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सनष्य से लेकर आध्यात्मिक मन॒ष्त तक के समस्त चरण होते हैं। कुछ छोग 
अवध्य एयं आध्यात्मिक ज्ञान के द्वारों को खोल कर सोमा से परे पहुँच गये 
हैं। हम लोग भूत में जोवन के ऋ्रमिक विकास तथा भूत मे मस्तिष्क के 
ऋक्रिक विकास की बातें करते हूँ, परन्तु क्रमिक विकास एक ऐसा शब्द हूं 
जो केवल मात्र अदभुत घटना का उल्लेख करता हूँ, उसकी व्याख्या नहों 
करता। जब तक हम वेदान्त के इस हल को नहीं स्वीकार करते कि जीवन 
भूत में तथा मस्तिष्क जीवन म॑ निहित हे तब तक इस बात का कोई कारण 
नहों दिखाई देता कि जीवन का विकास भोतिक तत्वों से या मस्तिष्क का 
विकास जीवित स्वरूपों से क्‍यों होता हे । सारतत्व यह हे कि भूत आवरण- 
युक्त जीवन का तथा जीवन आवरणयुक्‍त चेतना का एक रूप हूँ । ओर तब 
इस गति में आगे क्रदम बढ़ाने या इस बात को स्वीकार करने में कोई बाधा 
नहीं जाती कि मस्तिष्क की चेतना स्वयं उन उच्च त्तरों का एक पर्दा या रूप 
हो सकती हे जो कि मस्तिष्क से परे हेँ। उस दह्चा में, ईश्वर, ज्योति, परमसुख, 
मुक्ति तथा अमरत्व की ओर मनुष्य की अजेय गति उस शक्ति के समान अपने 
समुचित स्थान को प्राप्त कर लेतो हूं जिसके द्वारा प्रकृति मस्तिष्क से परे 
बिकास करना चाहतो हें और उतना हो स्वाभाविक एवं सच्चो दिखाई देतो 
हैँ जितना कि उस जीवन की ओर की गति, जिसे उसने भूत के रूपों में उप- 
स्थित किया हे या उस मस्तिष्क की ओर गति, जिसे उसने जीवन के कुछ 
रूपों मे दिया हे। इस स्थिति में भी गति न्यूनाधिक अवश्य और भिन्न-भिन्न 
रूपों में रहती हुं और वह अपनी इच्छाशक्ति के ढ्वारा ऊपर उठतो हूँ। इस 
स्थिति में भी वह आवश्यक अंगों तथा इन्द्रियों का विकास करती रहती हे 
और उसे यह बाध्य होकर करना पड़ता है । पशु एक ऐसा जीवित प्रयोगशाला 
है जिसमें, कहा जाता हे कि, प्रकृति ने मानव को रचना को हूँ । मानव स्वयं 
बह विचारक एवं जीवित प्रयोगशाला हो सकता हूँ जिसमें प्रकृति उसके चेतन 
सहयोग से परम मानव-परमात्मा-को रचना करना चाहती हूँ । 


संसार में भारत का मिश्ञन (कार्य) 

श्री अरविन्द का विश्वास था कि राजनोतिक स्वतंत्रता की प्राप्ति से 
भारत के नेताओं पर बड़ा भारी उत्तरदायित्व आ जाता हूँ। उनको स्देव इस 
बात का ध्यान रखना होगा कि भारत का संसार में महान्‌ कार्य हे ओर वह 
शान्ति, प्रगति ओर समता की अद्भुत विश्व-शक्ति हे। कुछ बातें ऐसी हैं 
जिनको भारत ने सबसे अधिक महत्व विया हें ओर जो उसके महात्‌ पंशस्वरों 
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के सबसे प्रधान प्रयत्न रहे हें। भौतिक हितों की उपेक्षा किये बिना इन बातों 
पर प्राथमिक ध्यान देना चाहिए। श्री अरविन्द के शब्दों में “कष्टों पर विजय 
प्राप्त किये हुए बुद्ध को शान्ति एवं दया, आत्मा का परमात्मा से एकौकरण 
में मग्त विचारक की तपस्या, आत्मा की प्रधान ज्योति के सदुध् हो जाने की 
इच्छाओं से परे पहुँच जाना, शद्ध हृदय के प्रेम तथा विश्वव्यापी प्रेस सें सग्न ऋषि 
का परमानन्द तथा अहम्‌ की भावना से पूर्ण इच्छा एवं वासना से ऊपर पहुंचे 
हुए करमंयोगी की इच्छा, आदि वे बातें हे जिन्हें भारत ने सबसे अधिक महत्व 
दिया।” भारतवर्ष में समस्त मानवता को अपने आप नष्ट होने से बचाने तथा 
सभ्यता की उस स्थिति तक ले जाने की शक्ति हे कि वह पूर्ण ओर गौरवयुक्त 
हो जाय (श्री अरविन्द-दि प्राफेट आफ लाइफ डिवाइन-हरिदास चोधरो 
पृष्ठ ७८) । 


आज का विश्व-संकट 

. इस समय मानवता उस विकासज्ञील संकट-काल से गुजर रही हैँ जिसमें 
उसका भविष्य छिपा हुआ है......... मानव ने सभ्यता की ऐसी व्यवस्था 
बनायी हैँ जो उसके मस्तिष्क की सीमित क्षमता से बहुत बड़ी हो गई हे...... 
विज्ञान ने मनुष्य को विद्वव्यापो शक्ति की अनंक शक्ततियाँ दे दी हैं 
ओर मानबता के जीवन को भौतिकरूप में एक बना दिया है; परन्तु जो इस 
विश्वव्यापी शक्ति का उपयोग करता हे वह छोटा सा मानव हूँ या सामुदायिक 
अहम्बाद हे जिसमें उसके ज्ञान एवं गतिविधि को देखते हुए कुछ भी विश्वव्या- 
पकता नहों हें और जिसमें ऐसा आशभ्यन्तरिक ज्ञान या शक्ति नहीं हुँ जो इस 
भोतिक जगत में जीवन की सच्ची एकता, मस्तिष्क की सच्ची एकता या 
आध्यात्मिक एकता पंदा कर सके। केवल संसार में मस्तिष्क कौ संघ्षरत 
विचारधाराएँ बेयक्तिक या सामूहिक (भौतिक) चाह, इच्छा तथा आवश्यकता, 
जीवन सम्बन्धी इच्छाओं या लिप्साओं, अज्ञानतापूर्ण जीवन की गति, व्यक्तियों, 
जातियों एयं राष्ट्रों की क्षुप्रा एवं मांग, राजनीतिक, सामाजिक एवं आर्थिक 
सिद्धांतों के संघं और ऐसे नारों तथा विकारों का बोलबाला हे जिसके लिए 
छोग मारतने-मरने को तत्पर हूँ.........सानवीय मस्तिष्क तथा जोबन के 
विकास को बढ़तो हुयी विश्वव्यापकता को ओर जाना ही होगा ; परन्तु अहम्वाद 
या विभाजित सस्तिष्क के आधार पर विश्वव्यापकता की ओर जाने से प्रति- 
कर विधारधाराओं तथा गतियों का जन्म होगा, भयंकर शक्तियों की उलह- 
पुलट होगी तथा ऐसो अराजकतापूर्ण स्थिति हो जायगी जिसमें समतापृर्ण 
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जीवन की सृष्टि असंभव हो जायगो क्योंकि उसमें समता लाने बाली सक्रिय 
भावना का अस्तित्व नहीं होगा । ऋ्रमिक विकास की ज्योति भोतिक जीवन 
में उस विकास की ओर बढ़ रही हे जिसकी सहायता के छिए और अधिक 
व्यापक मस्तिष्क, जागरूक आत्मा की आवश्यकता हैँ और उसको व्यवस्थित 
रखने के लिये आध्यात्मिक आत्मा को उन्मुक्त करने की आवद्यकता है......... 
सम्पुर्ण जीवन तथा सम्पूर्ण प्रकृति को आध्यात्सिक दिशा में पूर्णरूपेण ले जाने 
से ही मानव मानवता से परे की स्थिति में पहुँच सकता हैं ।” (दि लाइफ 
डिवाइन-श्री अरविन्द-पृष्ठ ९१३३--९३८, अमरीकी संस्करण) । 


रू रन 


अनभयली नल + नस वन पन-मनलननीनान न जी. सम किक लनननननन न कि >वननाकान-+-बननकमक 


परिशिष्ट “घ”! 


आदिवासी तथा कुबायली संस्कृति 


भारत में भिन्न-भिन्न प्रकार की अनेक जातियाँ रहती हें और उनका 
किसी प्रकार के सम्बन्ध के अनुसार वर्गोकरण करना अत्यन्त कठिन है । 
इस पुस्तक के प्रथम अध्याय में उन जातियों का वर्णन किया जा च॒का है 
: जो इस देश में रहतो हें। भारत को आदि वासी या कबायलोी जातियाँ प्रोटो 
आस्ट्रोलाइड, नेप्रिटों तथा मंगोलायड जातियों से सम्बन्धित हें । 


कई शताबिदियों से गुज्धरती हुई इन तोन जातियों की असंख्य जातियाँ 
हो गईं जिनमें परस्पर विवाह सम्बन्ध होते थे। आगे चलकर इन जातियों 
की अनेक उप आतियां हो गयों। इन उप जातियों में अपने हो अन्दर विवाह 
सम्बन्ध करना निषिद्ध हो गया। इन उप-जातियों के लोगों के प्राचीन 
साम तथा पुराने रस्म-रिवाज़ आज तक प्रचलित हें। 


हस समय भारतवर्ष से २५० लाख से अधिक आदिम जातियाँ हें जो 
देश भर में बिखरी हुई हें। इनमें से नागा, गारो, कद्वारी, खासी, मिकिर 
तथा लक्षाई नामक आदिम जातिएां अधिक प्रसिद्ध एवं मनोरंजक हें । 


बिहार में मुख्य आविम जाति “सन्थालों” की है ओर इनकी जन संख्या 
दस लाख से अधिक है। उड़ोसा तथा भारतवर्ष के कुछ अन्य भागों में भो 
यह जाति पाई जातो है। छोटा नागपुर के मंदानी प्रदेश में “उड़ाओं,” 
मूडों, हो, कुछ संयालों, खरिया तथा अन्य छोटी-छोटी आदिम जातियों को 
आबादी हैँ । इन छोटी जातियों में “असुर” भी शामिल हैँ जो बहुत प्राचीन 
है। उड़ीसा में आदि वासियों की संख्या अधिक हे। इनमें भुईया, 
भूमिज, लोड (जिससें किसी समय नर बलि की प्रथा प्रचलित थी), सवरा, 
गड़ाबा तथा रोपोजा नामक जातियाँ उल्लेखनीय हूँ । कहा जाता हे कि 
संबरा जाति के एक व्यक्ति ने रामचन्द्र के बन॒वास के समय उन्हें एक बार 
भोजन कराया था। पोरोजा जाति के लोगों में आभूषण पहनने तथा श्रृड्भार 
आदि करने की अधिक रुचि है। बंगाल नागपुर रेलवे के दक्षिण के पहाड़ों 
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मे जुआँग नामक प्रायोन जाति के लोग रहते हैं। ये लोग आज भी कपड़ों 
के स्थान पर पेड़ों के पत्ते पहनते हें। 


मध्य प्रदेश मों बीस लाख से अधिक गोंड रहते हैँ । यह जाति किसी 
समय राजवंश की थी और उसो के नाम पर इस प्रदेश का साम गोंडवाना 
पड़ गया। इसी जाति में “परधान” नासक एक उपजाति होती हूँ जो 
उत्तर भारत की भाट जाति के समान हें। इस उप जाति के लोग गाना 
गाते हें, तथा कविता कहानी आदि सुनाते हें। बंगा नामक एक अंत्य जाति 
के लोग जंगली प्रदेशों में रहते हूँ। उन्हें जंगलों के विषय में अत्यधिक 
शान होता है और वे अपने जादू-टोना आदि के लिए भी प्रसिद्ध हेँ। महादेव 
पहाड़ी में कोक नामक आदिम जाति के लोग रहते हे। 


बम्बई प्रान्त तथा राजपूताना के राज्यों (राजस्थान) में भील लोग 
रहते हें। पश्चिमी भारत में भी ढोड़िया, ठाकुर, वर्ली, कटकरी आदि कुछ 
आदिम जातियाँ रहती हूँ। 


आधुनिक विद॒व में जितनी आदिभ जातियाँ हो सकती हें उन सब से 
अधिक प्राचीन कुछ आदिम जातियाँ वक्षिणभारत में हें। इन जातियों के 
नाम कुरुम्बर कानिकर, इरुलर तथा यनादो हें। इन जातियों के लोग पूर्वी 
मंसुर के जंगल के बोच और नल्‍लमलय पहाड़ी के ऊपर से होते हुए कार्ड मय 
पहाड़ी से लेकर नीलगिरि पहाड़ तक में रहते हूँ । 


उनकी संस्कृति 

आदिम जातियों की सामान्य संस्कृति के विषय में कुंछ कहना अत्यन्त 
कठिन हूं । उनमें सांस्कृतिक विकास के विभिन्न स्तर के छोग मिलते हूँ। 
सुविधा की वृष्टि से हम मुख्यतः: उनके चार सांस्कृतिक यर्ग करते हेँ। प्रथम 
वो वर्गों में वे लोग आते हें जो पहाड़ों में रहते हें ओर वास्तव में प्राचीन 
जाति के लोग हेँ। वे लोग आज भी अपनो प्राचीन प्रंथाओं को मानते हूँ 
और उनके रहन-सहन के तौर-तरीके भी प्राचीन हैँ। उनके धामिक जीवन, 
उनके परिवारिक संघटन, उनको कलाकृतियों एवं कला सम्बन्धी रुचि. तथा 
उनकी पौराणिक कथाओं में आज भी वही प्राचीनता पाई जाती हूँ। इस 
सरल आदिवासियों को दो भागों में बाँटा जाता हैं । एक “सब से प्राचीन 
और दूसरा उससे “कम प्राचीन” । सब से प्राचोनत आभावि वासियों में 
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निम्नलिखित विशेषताएँ पायो जाती हूँ। इन लोगों का सामदायिक जीवन 
सुसंगठित ओर सुदृढ़ होता हे। कहा जाता हूँ कि थे लोग एक चौकोर मंदान 
' के चारों ओर अपने घर बनाते है । इनमें से कुछ लोग एक घेरे के अन्दर 
अपने घर बनाते हे ओर एक के घर के दरवाज्ञ के सामने दूसरे के घर का 
दरवाज़ा होता है। इन सब लोगों का एक सामान्‍य क्लब (समाज) होता है 
जिसमें सब का आथिक योग रहता हूं। उनके सामाजिक जीवन में यह 
क्लब महत्वपुर्ण भाग लेता हे। इस प्रकार, उनके गाँवों की बनावट उनके 
सामुदायिक रहन-सहन पर जोर देती हे। यह उनको पहली विश्ञेषता है । 
उनकी दूसरी विशेषता यह हैँ कि वे लोग आज भी आशिक दृष्टि से एक 
इसरे का हाथ बदाते हुं ओर परस्पर सहयोग करते हूं । 


आदिवासियों के गाँवों में बड़ी एकता रहती हे। उनके गाँवों में सरकारी 
तथा सम्मिलित खलिहान तथा अन्न भंडार होते हे । करों में अर्थात्‌ लगान 
में समानता रहती है । समुदाय के गरीबों की आवश्यकताओं के लिए सामान्य 
अन्न तथा अन्य आवश्यक वस्तुओं के भंडार होते हें । सम्पत्ति सामान्य होती 
हैँ तथा भूमि का वितरण समुदाय के द्वारा होता हें। संक्षेप में यह कहना 
चाहिए कि इन आविम जातियों में प्राचीन साम्यवाद हे । इनका जीवन अब 
खेती तक सीमित हैँ । इन लोगों ने खेती करने के अपने कुछ निजी तरोके 
भी निकाले हैँ। इनके खेती करने का एक तरोका विशिष्ट हूँ जिसे “'कुदाल- 
खेती” कहा जाता है। उदाहरणार्थ, आसाम का “झूम” खतिहर पहले 
जंगल में एक भाग की सफाई करता है; उसके बाद गिरे हुए पेड़ों और 
डालों में आग लगा देता है ओर तदुपरान्त उनकी राख में बीज बोता हे। 
इसमें मिट्टी को गहराई तक नहों जोता जाता। सेम, लोबिया, दाल आदि 
के पौधे लगाने के लिए केवल ऊपर की मिट्टी खुरव दी जाती हे। जिस 
जंगल को खेती के लिए साफ किया जाता है उसमें दो या तीन वर्ष तक खेती 
होती हूं। बाद में उसे छोड़ दिया जाता हूँ और जंगल के नये टुकड़े में 
खेती की जातो है । इस प्रकार की खेती उनके जीवन का अंग और पौराणिक 
परम्परा बन गयी हे। उनके जोवबन का अधिक भाग इसी व्यवसाय में 
व्यतोत होता है । 


में लोग व्यवहार में ईमानदार, सच्चे, खरे, भोले तथा आडम्बरहोन होते 
है। नवागन्तुकों से थे सकुचाते ओर शरमाते हें। इनमें अपराध बहुत कम 
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होते हे और व्यभिचार (परख्रोगसन) बहुत ही कम होता है अर्थात्‌ इसको 
संख्या नगण्य है । व्यभिचारों को तिरस्कृत किया जाता हे और उसे कठोर 
बंड दिया जाता है। उसे नंगा करके कोड़े लगाए जाते हैँ ओर गाँव भर में 
घुमाया जाता है। इनके परियारिक जीवन में भी अधिक विलासिता या असंयम 
नहीं होता। ये लोग विश्वासपात्र तथा वफादार होते हैं। इनमें कपड़े नहों 
पहने जाते। यहाँ तक कि स्त्रियाँ तक कपड़े नहीं पहुँनतीं। इस प्रकार के 
आदिवासी बस्तर रियासत की पहाड़ो मरिया, केंवशर की जुआँंग तथा उड़ीसा 
को कुछ आदिमजातियों में पाये जाते हे । 


“कम प्राचीन” आदिम जातियाँ भी भारत के द्रस्थ भागों में पायी जाती 
हैं और ये भी रूढ़िवादी हें । सबसे अधिक प्राचोन लोगों को देखते हुए हनम 
कुछ-कुछ परिवर्तन हो रहा हें । उदाहरणाये, ये लोग सामुवाधिक समाज से 
व्यक्तिवादी समाज में आ रहे हें। अब, चौकोर संदान के चारों ओर या एक 
घेरे में घर नहीं बनाये जाते। अब, वे गाँव के सामान्य भवनों (क्लब) में 
नहीं रहते। आर्थिक रूप में अब वे साम्यवाद में विश्वास तहीं करते। 
उनके जीवन में प्रतियोगिता की भावना आ गयी हुं। उनमें गरीब-अमोर 
का भेद भोआ गया हे और सम्पत्तियाँ भी वंयक्तिक हो गयी हें। अब 
कुदाल-खेती भी धामिक परम्परा नहों बल्कि आदत मात्र रह गयी है । खेती 
के नये तरीकों या हल के उपयोग करते पर अब कोई प्रतिबन्ध (कामिक) 
नहीं रह गया हूं। पशुधन का भी विकास हुआ हैँ। नवागन्तुकों से शरमाने 
को भावना भी अब समाप्त हो गई है। सभ्य जीवन से उनका सम्पर्क बढ़ता 
जा रहा है । वेश-भूषा में नये-नये ढंग प्रचलित हो गये हूं । उनमें ईमान- 
दारी तथा सादगी कम रह गयी हे । कहा जाता हुँ कि यह सब शहरों की 
तथा कथित सभ्य जनता के साथ उनके सम्पर्क होने. का परिणाम हूँ । 


तोसरे यर्ग में बे आदिवासी आते हें जो संह्या में सबसे अधिक हैं। 
इनकी संख्या संभवत २०० लाख से ऊपर हे। वे अपने पुराने रस्मरिवाजओं को 
छोड़ रहे हें ओर अपने सभ्य पड़ोसियों के विकृत तरीकों को अपना रहे हूँ। 
भारत में सम्पर्क तथा यातायात साधनों को विकसित हो जाने के कारण 
. उनका सरकार तथा व्यापारियों या महाजनों से भी सम्पर्क हो गया हैं। . 
उदाहरणार्थ, जंगलों को साफ करने तथा खनिज धातुओं का विकास करने. 
के प्रयत्नों में सरकार को इनकी भूमि में अनाधिकार अवेश करमसा पढ़ा तथा 
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उनकी प्रधाओं एथं रस्सरिवाज़ों को दबाना पड़ा। उदाहरण के रूप में भसि 
स्वामित्व तथा हस्तांतरण के सम्बन्ध मे आदिवासियों के जो नियम थे 
उतका स्थान उस कानून ते ले लिया जिसने आदिवासियों को उनकी सम्पत्ति 
से बंलित कर विया। आदिवासी लोग अब ऋण भी लेते हें। सरकार का 
अपराध संबंधी (फौजदारी) कानून कई रूप में उनकी प्रथाओं के विरद्ध हे । 
इन सथ का परिणाम यह हुआ कि वे लोग न्याय को नयी व्यवस्था से भ्रमित 
हो जाते हे ओर कानून से बचने के लिए बईमानी का सहारा लेते हें। इन 
सब के परिणामस्वरूप उनकी स!माजिक एकता, उनकी ईमानदारों तथा 
उनकी वफादारी का अन्त हो गया। साथ-साथ उनमें अन्यान्य सामाजिक 
बुराइयां भी पैदा हो गयीं। इन्द्रिय संबंधी रोग, यक्ष्मा, संक्रामक रोग आदि 
भिन्न-भिन्न रोग उनमें फेल गये। वेदया-वृत्ति जेसे सामाजिक पापाचार भो 
उनमें बढ़ते जा रहे हें। च्‌कि वे प्रायः कपड़े नहीं उतारते इसलिए उनमें 
गंदगी बढ़ती हैं। उनके कपड़ों के गोले रहने के कारण उनमें खु जली, चरम रोग 
तथा अन्यान्य रोग फल जाते हें। भहें तथा विदेशी ढंग के मकानों के बनते 
जाने से उनके प्रदेश का सोन्दर्य विकृत होता जा रहा हैं । जिस आदवासी- 
जीवन में एकता, पूर्णता तथा समता थी उसके अब टुकड़े-टुकड़ें होते जा 
रहे हैं। उनका जीवन व्यक्तिवादी बनता जा रहा है । उनमें आधीनता, 
कायरता और गरोबी आ गयो हूँ । सभ्य जीवन से उनका सम्पर्क उस प्राचीन 
आवियासी जोवन को सम्‌ल छिन्न-भिन्न तथा नष्ट कर रहा हे जिसमें पर- 
म्परागत नसुत्य होते थे, जिसका रहन-सहन स्वस्थ था और जिसको पृष्ठभूमि 


प्राकृतिक थो। 


अन्त में आविवासियों का जो चौथा वर्ग हे उसमें आदिस जाति के उच्च 

वर्ग के (धनी-मानो) लोग हें। इनमें बड़े-बड़े भोल तथा नागा सरवार, 
. _जमीन्वार, जागीरदार तथा कुछ राजा लोग भी हे। ये लोग अधिकांशत: 
सुशिक्षि त एवं सुसंस्कृत हें। उदाहरण के लिए. इनमें से एक आज भारतोय 
संसद के सदस्य हें । वे आवि-वासियों के हितों के पक्ष में जोरदार आवाज 
ब्‌लण्द करते हें ओर इसके लिए बहुत लड़ते रहते हूं। ये लोग हिन्दू बना 
लिए यए हूं .और इनमें से कुछ लोगों ने हिन्दू नाम तथा रहन-सहन के 
आशधुंभिक तरीकों को अपना लिया हे। उनके प्रदेश या घरों के कुछ भागों 
में सब भी पुरानी प्रभाएं कायम है । उदाहरणायं, सारंगगढ़ के गोंड राजा 
ने अपने सह सें अपने प्रिय पशु कछुए के चित्र अंकित कराए हे और सारे 
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महल में ऐसी हो चित्रकारों की सजावट है। उस महुरू के ओचोबीच में फूस 
की एक छोटी सी झोपड़ी हे जिसमें पुरान आदिम जाति के देवताओं की 
पुजा की जाती है।इस आदिम जाति के लोगों में से बहुत से ईसाई हो गए 
है। इनमें से कुछ लोगों ने सरकारी नोकरियाँ कर ली हैं। इन छोगों ने 
सकुवाने या शरमाने की आदत छोड़ वो हैं । ये लोग संस्कृति-सम्पर्क के युद्ध 
में विजयी हुए हूं। अपनी विशेषता, मोलिकता, तथा चरित्र को क्षत्रि 
पहुँचाए बिना ये लोग सभ्य हुए हूं । 


ये शिकार बहुत खेलते हे, ओर मृतात्माओं को रिझाते हैँ। भूत- 
प्रेत, जादु-टोना तथा अन्यान्य अन्धविश्वास इनमें बहुत प्रचलित हैँ। इनमें 
गाय की कुरबानी भी प्रचलित हूँ। ये लोग: राक्षसों की भो पुजा करते हूं 
और उत्सव-समारोहों पर रक्‍्त-पान तथा मद्य-पान करते हूं। अस्तु हम यह 
कह सकते हूं कि इनकी धासिक प्रथाओं तथा दोव धर्म की कुछ प्रथाओं में 
निकट सामंजस्य है । द 


इन लोगों की दिनचर्या यह हैँ कि ये लोग नित्य सबरे उठते हेँं। तबी 
के पानी से हाथ-मुह्‌ धोकर बासी माड़ (यावल का) पीते हें और तत्पश्चात्‌ 
अपने-अपने काम पर जाते हूं । बुंड़॒ढ लोग चटाइयाँ और टोकरियाँ बुनते 
है, स्त्री-पुरुष खेतो करते हें ओर बच्चे भेड़-बकरी चराते हैँ या छोटी-छोटी 
चिड़ियों का शिकार करते हें। बाद में वे खेलते-कदते तथा बंसों आदि 
वाद्य यंत्र बजाते हैं। सायंकाल सुर्यात्त के बाद ये लोग ताड़ी पोटते हूँ। 
फिर बच्चों का आमोद-प्रमोद होता है । उत्सव या समारोह का दिन हुआ 
तो बालक-बालिकाएँ फूलों तथा आभूषणों से सुसज्जित होकर नुत्य करते 
हैं। ओर बयस्क लोग पुजा-पाठ करते है। विवाह भो आनन्ददायक उत्सव 
हैं। खुले मकानों में अतिथि तथा अन्यान्य लोग एक साथ भोजन करते हे, 
नृत्य करते हे और अन्य प्रयाएँ मनाते हुं । अविवाहित युवक पत्नी की खोज 
में तथा अविवाहित युवतियाँ पति की खोज में नृत्य करतो हैें।... 


- इनको भाषाएँ अनेक हुं । पुरानी भाषाओं को अब अपने को जीवित 
रखने के लिए संघर्ष करता होगा। इनकी भाषाओं में सब से प्रमुख गोंडो है 
जिसका उपयोग' १५ राख आवि-वासी करते हें। इसकी कई शाखा- 
भाषाएँ है ओर यह द्रविड़ तथा आन्य भाषाओं से मिलती जुलती हे। 
इन शाखा-भाषाओं में कुरुख ओर कांध प्रमुख हे । मृण्ड भाषाओं की एक 
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दूसरी श्रेणी है । ये भाषाएँ छोटा नागपुर तथा उसके आस-पास के स्थानों 
में बोली जाती हैं । ये भाषाएं अपनी-अपनी जातियों की पृथक-पृथक हूँ । 
जैसे संचाली भाषा संथालों हारा बोली जाती हूं। “सवर'” तथा “गड़ाबा 
आदि जातियों की विशेष भाषाएँ हे । आसाम में शाखा-भाषाओं के अतिरिक्त 
आदि वासियों की १६ भिन्न-भिन्न भाषाएँ हें । बहुत से आदिवासो एक से 
अधिक भाषाएँ बोलते हे ओर अपनो पुरानो भाषाओं को तेजी से भूलते जा 
रहे हें। यह स्थिति सुविधाजनक नहीं हे। पुरानी भाषा में परम्परागत 
स्मृतियाँ होती है, और उसके भूलते जाने से उनकी प्रथाओं तथा परम्पराओं 
पर विस्मृति का पर्दा पड़ता जा रहा हैं । 


आजकल भारत में सॉस्कृतिक समन्वय की जो माँग की जा रही हूँ 
उसमें इन लोगों को भी अवश्य शामिल कर लिया जाना चाहिए। किन्तु अभी 
तक इन लोगों को सुसंस्कृत बनाने का कार्य अच्छी तरह विचार किए जाने के 
बाव सुनियोजित रूप में नहीं किया गया है । इसका परिणाम न केवल यहो हुआ 
कि उनमें बुराइयाँ और बोमारियाँ बढ़ गयी, या उनमें विवेज्ञी वेश-भूषा का प्रसार 
हो गया, या उनमें शहरों के लोगों की धतंता और चालाकी आ गयी, होली 
की अइलीलता फेल गयी, जुआ खेलना, वेश्याव॒त्ति आदि फल गयी या पुराने 
गीत-नृत्यों का अन्त हो गया, अपितु उनकी परम्परागत परिस्थिति और पृष्ठ- 
भूमि का तीद्गति से अन्त हो गया और उसके स्थान पर कोई समन्‍्वयकारी 
संस्कृति नहीं आयी । इस प्रकार प्राचीन आमोद-प्रमोद के स्थान पर एकरंगी 
और दुःखद प्रास्य जीवन आ गया। अतः, इन आदिम जातियों के रहन-सहन 
कोसही जाँच-पड़ताल करने की आवश्यकता महसूस को जा रही हे। हमें 
यह स्मरण रखना चाहिए कि “जो जाति नृत्य करती हूँ वह मरती नहीं है ।” 
उनको संस्कृति में ऐसे अनेक तत्व हें जिनको बनाएं रखना उचित हैँ और 
जो बनाए रखने के योग्य हूं । उदाहरण के लिए, उनका सादा तथा स्वाभा- 
विक जीवन, उनके सुन्दर नृत्य, उनके आकर्षक एवं मधुर ग्रोत-संगोत, 
बच्चों के सनोरंजक खेल-कूद, उनके रंग बिरंगे उत्सव, सामुदायिक जीवन 
की उनकी परम्परा, सबके सुःख-दुःल में सबका हाथ बंटाना, उनकी सुन्दर 
कलाकृतियाँ, उनके मकानों में की हुई चित्रकारों 4 सजावट, उनके कंधे आदि 
अन्य वस्तुएं, स्त्रियों के प्रति उनका सम्मानपुर्ण भावना, आदि बातें ऐसी हैं 
जिनको सुरक्षित अनाए रखना चाहिए। उनमें बाल-विवाहु या छोटी अबस्था 
में हो गर्भवती हो जाना हेय माना जाता है। उनसें सम्पत्ति सम्बन्धी कोई 
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प्रतिबन्ध नहीं ओर उनमें आजोवन विधवा रहने का कोई प्रतिबन्ध नहीं हैं । 
'उनसें पारिवारिक भक्ति हे। उनको स्त्रियाँ सभी कार्यों में पति का हाथ 
बंटाती हूं। कई आदिस जातियों में बच्चों को सामान्य शिक्षण देने तथा . 
अनुशासित बनाने को व्यवस्था हे। उनमें शिरश्छेद करने, भूत-प्रेत में 
विश्वास, अंधकार से डरने, अनेक अन्ध विश्वास, जादू-टोना, आवि अन्य 
असभ्य धाभिक प्रथाओं जंसी बुराइयाँ भो हूँ । इनमें से कई ब्रराइयाँ मिहती 
जा रही हें और जो शेष रह गयी हें उनके विषय में उनको सथ्चा ज्ञान 
कराने से ही उनको म॒क्ति हो. सकतो हुं। जब उन्हें सहानुभूतिपुर्वके सच्चा 
धर्म बताया जायगा, सच्ची शिक्षा दी जायगी ओर उनका वास्तविक सुधार 
किया जायगा तब ये सभो बातें समाप्त हो जायेंगीं। अत: इन छोगों का 
तीब्रगति से जो आर्थिक ह्रास तथा नंतिक पतन होता जा रहा हे उसे हमें 
रोकना चाहिए। उनमें जो मनोवेज्ञानिक निराशा फेलतो जा रही है 
उसको भी रोकना अत्यन्त आवश्यक है। “आदिवासी लोग भारत को बनो 
हुई वास्तविक स्वदेशी वस्तुएं हूँ जिनके समक्ष और जिनकी उपस्थिति में 
हर एक विदेज्ञी हे । ये लोग यहाँ के प्राचोन निवासी हूं और यहाँ पर उनके 
हजारों वर्ष पुराने नंतिक अधिकार हें । वे यहाँ सबसे पहले आये थे ; 
इसलिए, हमें पहले उनका सम्मान करना चाहिए।” (वेरियर एल्विन) 


भारतीय ग्राम संस्कृति | 

आविवासियों की संस्कृति कई रूपों में उस श्राम-संसक्ृति को नींब 
(आधार) हूं जो हमारे देश को साधारण जनता में प्रचलित हें। हमारी 
साधारण जनता का बहुत बड़ा बहुमत गाँवों में रहता हे। थे भारत की 
प्राचोन संस्कृति के उत्तराधिकारी हें। उनकी जड़ें यहाँ की प्राचीन मिट्टी 
में जमी हुयो हैँ। ऐसे लोगों के लिए देश की परम्पराओं या हमारे अतीत 
से सम्पर्क करने के लिए जागरूक प्रयत्न करने की आवश्यकताओं का बौद्धिक 
विचार-विमर्श करने का कोई प्रदइन नहों हैँ। यहाँ के एक प्रामीण के लिए 
पुरानी संस्कृति स्वाभाविक, उसके जीवन का एक अंग तथा उसके जीवन 
का एक हाँचा हैं । 


भारतोय संस्कृति का आधार घामिक हूँ और इसीलिए यहाँ का प्राम्य- 
जीवन भी मोलिक रूप में धाभिक हे। गाँवों में धर्म के सम्बन्ध में बहुल . 
अस्थविश्वास भो हैं फिर भी ग्रामीण छोग भारत के भहान सत्यों से. 
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परिचित हूँ। और वे अपने ढंग पर अपने कर्मकाण्ड, पुजा-पाठ, नुत्य, 
गीत, नोटक आदि में उन सत्यों को प्रकट करते हें। 


भारतीय प्रामोण को अपनी निजी कलाएँ हें और उनमें सादगी हूँ। 
इसके साथ-साथ ग्रामोणों के जीवन में अत्यधिक सोन्‍्दर्य हूं। वे प्रकृति 
की आधारभूत गतियों के अनुकूल रहते तथा चलते हें। उनमें शहर के 
लोगों जेसी परेशानी और बेच नी नहीं रहती। उनका जीवन स्वच्छ तथा 
निर्मल होता हैँ जिसके कारण वे स्वभावत: सौन्दर्य ग्राही होते हें और उनमें 
सुन्दर शूंगार आदि का स्वाभाविक ज्ञान होता हे। भारतोय कलाओं में 
संगीत-कला सबसे महात्‌ हे। गांवों के ज़रें-ज्रं में संगीत भरा हुआ हँ-- 
प्रेम-गीत, बच्चों को सुलाने के गोत, शोक-गोत, विरह-गीत, हल जोतने 
के गोत, बीज योने तथा फसल काटने के गीत, जन्म-विवाह सम्बन्धी गीत, 
ईश्वर-भकति के गीत आदि तरह-तरह के गौतों से गाँवों का वातावरण 
गूजता रहता हैँ इनमें से कई गीत वहीं के बनाए हुए होते हें ओर कई 
भारत के धासिक महापुरुषों के बनाए हुए हें। इस प्रकार संगीत इस देश में 
विभिन्न युगों से प्रवाहित हो रहा हूं । रामायण ओर भहाभारत सरीखे 
सर्वोत्तम प्रन्थ ग्रामीणों की सम्पत्ति के अंग बन गए हैँ । उनके कई गीतों में 
गढ़ उपदेश निहित है। धर्म, उत्सव, त्योहार, जन्म, विवाह, बीज बोने आदि 
भिन्न-भिन्न उत्सवों से सम्बन्धित विभिन्न प्रकार के नृत्य भी होते हेँ। इनमें 
से कई नृत्य सामूहिक होते हे ओर कुछ नृत्यों के साथ संगीत (सामूहिक) 
भी होता हैं। और इस प्रकार के नत्यों में पूरी कहानी सुनायी जाती हूँ। 
कभो-केभी आवश्यकता पड़ने पर तुरन्त ही गीत बनाए भी जाते हे। इन 
नुत्यों में पश्चिमी तठ का फसल काटने के समय नृत्य की करा बहुत विक- 
सित कला हैँ। गोलाकार में खड़ी लड़कियाँ यह नृत्य करतो हैं। उसमे अंग- 
प्रत्यंग तथा हाथों की भाव-भंगिमा ओर परों को ताल बड़ी ही सुन्दर ओर 
रोचक होती हैँ। कला-कौदालों में भारतोय वस्तकारो (कला-कौशल) बहुत 
प्राचीन है । किसी मुहल्ले या गाँव में पुराने जमाने से कई कारोगर रहते 
जा रहें हें। इनको हुनर ओर कारोगरो परम्परागत है ओर इनमें चक्र, 
स्वस्तिका था कमल जेसी कुछ कारोगरियों का धार्मिक महत्व हें। भारत का 
वस्त्रोद्योग तो बहुत हो बिल्यात हे । यहाँ कढ़ाई, पर्चोकारी आदि का कास 
भी बहुत धुम्दर होता हे । काइमीर के बुझाले या पंजाब में हाथ के कते- 
बुने कपड़ों पर होने बाले कढ़ाई, पत्चीकारों तथा जरी के कास, बंगाल के 
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'कंठा” तथा उत्तर प्रदेश के “जलिकन' के काम आदि पुराने जमाने से यहाँ 
होते आ रहे हे । गजरात में एक अन्य प्रकार को कढ़ाई का काम होता हूँ जिसमें 
किसी फूल या घिड़िया की आँख के बीच में गुंथी हुयी जंजीर में काँच के 
छोटे-छोटे टुकड़े गुथे रहते हें। यह बहुत सुन्दर और आकर्षक होते हैं । 
सुन्दर खिलौने, मिटटी के बतेन, पीने के घड़े, लकड़ी के सामान, कढ़ें हुए 
बिछोने, सुन्दर टोकरियाँ, मकानों के दरबाज्ों तथा दोवालों पर छचित्रकारी 
आदि अन्य दस्तकारी के भी काम भारतीय गाँवों में होते हें। घर-घर में 
स्त्रियां भिन्न-भिन्न त्योहारों पर दीवालों पर देवताओं, मनुष्यों, पंशु-पक्षियों 
आदि के ऐसे-एसे सुन्दर-सुन्दर चित्र बनाती हेँ जिनमें उन त्योहारों से 
सम्बन्धित परम्परागत कहानियों से सम्बन्ध रहता हे । 


धर्म के क्षेत्र में, बड़े-बड़े देवताओं के अतिरिक्त गाय, सर्प आदि 
पज्ञुओं तथा पेड़ों की भी गाँवों में पूजा होतो हे। वास्तव में, सभो प्रकार के 
पशु-पक्षियों तथा प्रकृति की सभी चीज़ों को हमारे देश में देवता का रूप दे 
दिया गया हें और उन सब की पूजा की जाती है । इन सभी विषयों तथा 
नुत्यों ओर गीतों में यहाँ के ग्रामीण आदिवासियों से मिलते-जुलते हूं। इन 
सब को पूजा को दाशंनिक पृष्ठभूमि यह हैँ कि सभी वस्तुएँ ईइवर के प्रकट 
स्वरूप हें इसोलिए उनकी पुजा के द्वारा परमांत्मा की पुजा की जाती हुँ। 


ग्राम्य जीवन किसी भी साने में बहुत आदशें जीवन नहीं हे । आजकल 
आधथिक समस्याओं, नेतिक पतन तथा हमारी संस्कृति के वर्तमान संक्रान्तिकाल 
से जनित बुराइयों के कीटाण हमारे गाँवों में भी प्रविष्ट हो गये हैं। सशीन 
की बनी हुयी सामग्रियों की प्रतिदवन्द्रिता के साथ-साथ पतन के बोज पग्रास्य- 
जोवन में भो प्रविष्ट हो गए हैँ। प्रामबासो सज्ञीनों की बनी हुई सस्ती वस्तुओं 
को खरीदना पसन्द करते हें और इस प्रकार वे अपनी संस्कृति के सोन्‍्चर्य 
को गयवां रहे हैं। धर्म के मामले में गाँव वाले रूढ़िबादी तथा प्रतिक्रियाबादी 
हो गए हे। अतः प्राम्य-संस्कृति के स्थायों तत्वों को अस्थायों एवं अन्य 
विश्वासपूर्ण तत्वों के चंगुल से छुड़ाने की आज बड़ी आवश्यकता हैँ । आधुनिक 
भारत में प्रास्य संस्कृति को पुनर्जोबित करने का प्रयास किया जा रहा है। 
टेगोर, उदयशंकर, जेमिनीराय सरीखे व्यक्षियों ने अपने संगीत, नुत्य, लित्र 
आदि के द्वारा इस दिशा में बड़ा योग विया हूँ। 

इस प्रकार आधुनिक भारत में आदिवासी तथा ग्राम-संस्कृति की अच्छा- 
इयों को बनाए रखने के लिए गंभीर प्रयत्न हो रहेहं। 


परिशिष्ट “ह”! 


भारतीय संगीत की सुर-व्यवस्था 


भारतीय संगीत को सुर-व्यवस्था उत्तरी अर्थात्‌ हिन्दुस्तानी पद्धति 
तथा दक्षिणी अर्थात्‌ कर्नाटक की पद्धति में विभाजित हूँ। इन दोनों 
पद्धतियों में सेद्धान्तिक के बजाय व्यावहारिक अन्तर अधिक हूं और इनमें 
भिन्न-भिन्न प्रकार के सुर, राग ओर ताल हूँ। निम्नांकित चित्र में उत्तरी सुर- 
व्यवस्था की पद्चिचमी (योरोप) सुर-व्यवस्था से तुलना की जा रहो हूँ :-- 





जा 
2 77 
पंचम 
धावत 
निषाद 





वक्षिणी पद्धति निम्न रूप में इससे भिन्न है :-- 


सा (डो), रे (रेब), गा (रे), मा (फा), पा (सोल), था (लंब), 
“ मि (ला)। 


हिस्दू संगीत को पौराणिक विद्या के अनुसार इन सातों सुरों के सात 
निश्चित रंग हें और थे निम्न पशुओं की बोलियों के समाठ हें :-- 


[ ५०४ ] 


लि के नाम रंग पशुओं की बोलो 
सा. | कमल के पत्ते का रंग मोर को बोली. 
रै लाल रंग चंडल पक्षी ओर गाय की बोलो 
गा सुनह॒ला रंग बकरे की बोली 
मा पीलापन सहित सफेद रंग बगुला की बोली 
पा काला रंग बुलब॒ल की बोलो 
घा पीला घोड़े की बोलो 
नि सब रंगों का मिश्रण हाथी की बोलो 





यह स्मरण रखना चाहिए कि पश्चिमी पद्धति से हमारी पद्धति को प्री 
तुलना नहीं हो सकती क्योंकि हमारे भद्धिम ओर तेज सुरों की तुलना कभो 
भी पश्चिमी सुरों से नहीं हो सकती। 


लाल बहादुर शास्त्री राष्ट्रीय प्रशासन अकादमी, पुस्तकालय 
_व 8कदविव्र।। ३/काड# शैिंकारणवा अत्वबंलाएं गण जद्ांआाावााएम 7079 
स्नस्त रे 
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कृपया इस पुस्तक को निम्न लिखित दिनांक या उससे पहले वापस 
कर दें । 
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